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Ce qu’on va lire n’est pas le panégyrique d’Euelide ; 
moins encore celui de son école. La place de l’école 
mégarique nous semble à jamais marquée parmi les 
écoles de second ordre , et il y aurait abus à ins- 
crire le nom d’Euclide sur la liste des vrais grands 
hommes. 

Toutefois, en considérant l’histoire générale des 
doctrines et le progrès continu de la pensée philo- 
sophique, on trouve que l’école d’Euclide a une 
très-grande importance. Si l’on demandait quelle 
est celle des écoles antiques qui s’est jetée avec le 
plus d’ardeur dans le mouvement de la philosophie 
contemporaine , celle qui se lie le plus étroitement 
aux écoles qui l’ont précédée , qui a le plus influé 
sur celles qui l’ont suivie , ce serait peut-être l’école 
de Mégare qu’il faudrait nommer. C’est qu’en effet 
elle touche à tout. Les plus grands noms de la phi- 
losophie grecque sont ceux de ses précurseurs , de 
ses alliés , de ses adversaires. Héritière de Par- 
ménide , fille de Socrate , elle a eu Platon pour 
élève , les écoles d’Elis et d’Erétrie pour appen- 
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(lices ; elle a lutté contre les successeurs d'Héraclile 
et de Démocrite , contre Aristote et contre Platon 
lui-même. Enfin , elle s’est perpétuée en deux de 
ses disciples dont l’esprit vit encore dans ce monde, 
Pyrrhon d’Elis, Zénon de Ciltium. 

Et ce ne sont pas là des coincidences purement 
curieuses , des synchronismes sans résultats. 11 sera 
prouvé que l’école de Mégare a résumé , a combiné 
les doctrines de Socrate et de Parménide. Il n’est 
pas moins certain qu’elle a ouvert la voie à toutes 
les grandes écoles contemporaines. Citons quelques 
faits. Quel est le vrai centre de la philosophie pla- 
tonicienne? C’est la théorie des idées. Or, avant 
Platon , Euclide , le maître de Platon , avait dit que 
toute réalité réside en certaines formes incorpo- 
relles et intelligibles , vont ai â?ra *« ebrû/xocra eïâv , 
seules douées d’unité, d’identité, de permanence. 
De même, sur quoi reposent toute la physique et 
toute la métaphysique péripatéticiennes? Sur la 
distinction nécessaire et les relations essentielles de 
la puissance et de l’acte. Or , c’est un fait avoué 
d’Aristote lui-même, qu’avant lui les Mégariques 
avaient logiquement distingué l’acte et la puissance, 
et résolu d’après leurs idées systématiques la ques- 
tion des rapports qu’ils ont entre eux. Un autre 
litre de gloire d’Aristote , c’est d’avoir tiré de l’ana- 
lyse des divers procédés de l’intelligence les lois 
de l’intelligence elle-même. Or , avant l’auteur de 
l’ Organum , Euclide et les dialecticiens de son école 
s’étaient exercés* sur ces matières , et c’est une re- 
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marque de Diogène de Laërle que Clinomaque de 
Thurium , l’un d’eux , est le premier qui ait écrit 
sur les propositions , les prédicats et autres sujets de 
cette nature (1). Le stoïcisme a les memes origines. 
D’abord , sa dialectique fut purement mégarienne. 
Bien plus , sa morale , ce qui fait sa gloire , n’a 
guère été que le commentaire d’un des principes 
d’Euelide. Et ce sublime commentaire , ce n’est pas 
Zénon qui l’a tout entier donné au monde ; car, avant 
lui , Stilpon , son maître , avait ramené à l’impassi- 
bilité et à l’indépendance toutes les vertus du sage, 
et c’est Stilpon qui , après le pillage de sa maison , 
répondait au conquérant qui lui demandait l’état de 
ses pertes : Je n’ai rien perdu , j’ai conservé tous les 
vrais biens. Enfin, c’est à l’école de Mégare que 
Pyrrhon et Timon , deux de ses disciples , ont 
emprunté des armes, et l’on peut dire que les motifs 
de suspension si vantés dans l’école sceptique ne fu- 
rent que la conclusion naturelle de l’éristique méga- 
rienne. Fît-on peu de cas de ce dernier titre de 
gloire , il resterait vrai qu’avant Platon il était parlé 
de la théorie des idées, avant Zénon de VdndQeiot. 
de Yocùzdpxeix , avant Aristote des lois de la logique 
et des relations de la puissance et de l’acte. Et c’est 
une seule école qui a l’honneur d’avoir devancé sur 
leur propre terrain le stoïcisme, le péripatétisme , 
le platonisme, c’est l’école de Mégare. 

(1) « K/Êivôixa^o? ïïpôiTo; 7r spi àHiwuaroJv xai xaT^yopjpwtTwv xac 

twv towvtwv (Twéypa^E ». De Viia Philos. TI. , 112. ) 
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Allons-nous donc , par une contradiction sin- 
gulière , élever l’école d’Euclide au-dessus de toutes 
les écoles? Allons-nous refaire l’histoire, traiter 
Platon , Aristote , Zénon en usurpateurs et en pla- 
giaires, et déclarer nuis, après plus de vingt siècles, 
un des arrêts du genre humain? Tout cela est im- 
possible. L’histoire appelle Zénon le fondateur du 
stoïcisme ; elle laisse à Platon sa Théorie des idées , 
à Aristote sa Métaphysique et son Organum. L’histoire 
a raison. En effet, qu’importe qu’Euclide ait admis 
une certaine théorie des idées , si nécessairement 
cette théorie devait rester stérile, si l’école d’Eu- 
clide a fini par la renier, par la combattre? Qu’im- 
porte qu’il ait logiquement distingué la puissance de 
l’acte, si essentiellement il les identifie et les confond? 
Qu’importe qu’avec ses disciples il ait trouvé quel- 
ques-unes des règles de la logique, si c’est un autre 
qui a construit de ces matériaux informes un grand 
et impérissable monument? Qu’importe enfin qu’il 
ait posé le principe du stoïcisme , si ce principe , 
pour devenir fécond , a dû passer en des mains 
étrangères ? L’inventeur d une vérité n’est pas celui 
qui , par bonne fortune , en a recueilli quelques 
parcelles qu’il sème au hasard sans en connaître le 
prix. C’est celui qui l’a été ravir dans cette région 
supérieure où toute vérité réside et l’a montrée au 
monde avec la conscience de ce qu’elle vaut. Mais 
aux Mégariques il a manqué cette étendue d’esprit 
qui distingue la pénétration de la subtilité et cette 
vive intelligence de la vérité sans laquelle on n’est , 
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dans le plan de la Providence, qu’un instrument 
utile et non le bienfaiteur admiré du genre hu- 
main. 

Nous l’avouons donc , parmi les écoles antiques 
celle d’Euclide a bien des supérieures. Mais presque 
toutes lui doivent une partie de leur gloire , et nulle 
d’entre elles n’a de plus illustres origines, une des- 
cendance plus illustre , des alliances et des rivalités 
plus honorables. 

Ajoutons que nulle d’entre elles n’est moins con- 
nue ni plus difficile à connaître; car les anciens ont 
plus vanté l’école de Mégare qu’ils n’en ont exposé 
les doctrines , et long-temps parmi nous on s’est 
hâté de la condamner avant d’èlre certain de la bien 
comprendre. Vainement Cicéron l’avait appelée une 
grande école (1) , on s’obstinait à n’en faire qu’une 
pépinière de disputeurs incorrigibles, et c’était 
chose convenue que de pareil lieu il n’avait dû sortir 
que d’audacieux sophismes et d’incroyables subti- 
lités. Comme si une école de purs disputeurs était 
possible , comme si des êtres doués de raison se pas- 
sionnaient sans motif et combattaient pour des chi- 
mères. Permis encore à l’auteur du T^oyage d’A - 
nacharsis de s’égayer aux dépens des Mégariques en 
quelques pages dont l’imagination fait tous les 
frais (2). Mais il est pénible de voir un esprit sé- 
rieux , un érudit tel que Brucker , ramener toute la 

(1) « Mcgaricoruin fuit nobilis disciplina » Acad . II, ft2. 

(2) Ouïr. cit. Voyage à Még. 
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doctrine d’Euclide , la doctrine d’un chef d’école 
à quelques minces pratiques de dialectique dont il 
s’épuise à trouver le sens (1). Du reste , les titres 
seuls des dissertations de celte époque (2) prouvent 
que l’erreur de Brucker est celle de tous ses contem- 
porains. 

Pour trouver un défenseur aux Mégariques , il 
faut aller jusqu’à la lin du dernier siècle. Ce fut alors 
que Spalding publia en Allemagne sa Eéhabilitaiion 
des philosophes de M égare (3). Le titre était hardi. 
L’auteur réussit à attirer sur ses protégés l’attention 
publique , mais non à vaincre le préjugé qui pe- 
sait sur eux. Même après Spalding, Tennemann 
reste l’adversaire des Mégariques. Il les accable de 
leur surnom d ' Eristiques , il les représente comme 
des dialecticiens de second ordre , mal notés par les 
anciens , plus mal notés par les modernes , qui du 
reste , ajoute-t-il , ne les connaissent qu’imparfai- 
tement (4). L’aveu est précieux. Il prouve la bonne 
foi de Tennemann. Prouve-t-il aussi son impar- 
tialité et son indépendance? 

Quelques lignes font justice de toutes ces attaques. 
Elles sont du temps de Tennemann et d’un auteur 
français. 


(1) Hisi. crit. Pltil. I. III, in Eucl. 

(2) Guuthcri . Dissert, de Methodo dispulandi Megarica . Jeu. 
1707. — Hager, Diss. de modo disputandi Euclidis. Lips. 1736. 

(3) Viruiiciœ philosophorum Megaricoritm. Itcrol. 1793. 

(ft) Manuel d’Hist. de In Plût. ( Trad. fr. t. I , p. 157. ) 
1812. 
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« Nous nous étonnons de voir , dit eet auteur , 
qu’on se soit borné à décrire les instruments dont 
l’école de Mégare faisait usage, sans songer à exposer 
la doctrine pour le service de laquelle elle les em- 
ployait » (1). 

Ce système Mégarique dont M. Degérando soup- 
çonnait l’existence , quelques critiques allemands ont 
essayé de l’exhumer, de le reconstruire. Schleierma- 
cher (2) , Heindorf (3) , M. Deycks (4) , Ritter (5) , 
se sont tour-à-tour misa l’œuvre. L’école de Mégare 
est devenue l’objet d’une étude sérieuse , approfon- 
die. Des découvertes ont été annoncées, on a puisé 
à des sources nouvelles , de savantes discussions se 
sont engagées, et elles durent encore. Étrangère 
à ce mouvement , la France en ignorerait jusqu’à 
l’existence , si un professeur illustre n’avait popula- 
risé parmi nous les travaux de Schleiermacher (6). 
Mais ce qui s’est fait en Allemagne depuis vingt 
ans, ce qu’on a opposé aux conclusions de Schleier- 
macher , ce qu’on a dit pour les défendre , le 
pour et le contre , en un mot, nous l’ignorons , 


(1) Hist. Comp. des Syst. (T. II , p. 196 ) 1822. 

(2) Einleitung zum Sophisten, p. 134 et suiv. 

(3) Notes sur le Sophiste, p. 381. 

(4) De Megaricorum doctrina cjusqltc apud Plaloncm et Aristo - 
telemvestigiis. 1827. 

(5) Bemerkungen uber die Philosophie dcr M egarischen Schule 
( lUiein. Mus. deuxième ami. , 3' part., p. 295. ) 1828. 

(6) OEuv. compt . de Platon , trad. franç. par V. Cousin» 
T. XI. p. 517, not. 
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et c’est précisément ce qu’il importerait de con- 
naître. 

Il importerait encore bien plus de réunir en un 
corps de doctrine les divers dogmes qu’une saine 
critique peut rapporter aux Mégariques, et d’arri- 
ver, s’il est possible, à la reconstruction de tout leur 
système. 

Il me semble que, sous ce rapport, la critique Ger- 
manique n’a pas été heureuse. Les dissertations de 
M. Deycks et de Rilter , les dernières que l’Alle- 
magne ait produites, sont les seules où l’histoire des 
Mégariques soit embrassée dans son ensemble (1). 
Ce qui manque à ces excellons travaux , ce ne sont 
pas à coup sûr les vues ingénieuses , les détails pré- 
cieux d’érudition. N’y pas reconnaître tous ces mé- 
rites, de notre part, ce serait de l’ingratitude. Mais 
M. Deycks croit trouver partout des allusions à la 
doctrine mégarique. Il entasse pêle-mêle les pré- 
tendus matériaux du vieil édifice , et au moment de 
le reconstruire, il se trouve arrêté par des impossi- 
bilités manifestes. Dans Ritter, au contraire, tout 
est lié , tout se tient. Mais à quel prix ? l’originalité 
mégarique a disparu. Euclide le socratique n’est 
plus que le copiste de Parménide, et son école qu’un 
appendice de l’école d’Elée. Puis , dans une exposi- 


(1) J’ai eu sous les yeux ces deux ouvrages. Schleier- 
macher et" Spalding m’ont manqué. Je n’en puis parler que 
d’après les écrivains postérieurs, surtout d’après M. Deycks , 
qui les cite et les résume sans cesse. 
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tion générale , le savant historien confond les dis- 
ciples et le maître , les premiers et les derniers 
disciples. Il ne fait de tous qu’une seule personne , 
il prête à tous la doctrine de chacun. 

C’est pourtant une vérité reconnue de Ritter lui- 
même (1 ) , qu’à partir d’Euclide , l’école de Mégare 
marche au scepticisme par une série de négations 
continue. Donc , toute l’école est dans son chef. Le 
chef n’est pas tout entier dans son école. 11 la do- 
mine et la dépasse par ses doctrines. 11 faut qu’il la 
domine et s’en distingue dans une histoire fidèle et 
régulière. 

La philosophie d’Euclide est le centre de ce tra- 
vail. Nous en cherchons les origines dans la vie de 
son auteur, dans les systèmes antérieurs d’où elle est 
issue. Nous l’étudions en elle-même et sous toutes 
ses faces : dans la méthode qui la contient en puis- 
sance , dans la métaphysique qui la constitue , jusque 
dans les procédés dialectiques destinés à la défendre 
ou à la faire valoir. Nous la suivons dans l’école 
mégarique , nous en marquons les transformations 
et les altérations diverses et après avoir éclairé les 
principes du maître par les conséquences que le 
temps en a fait sortir , nous essayons d’apprécier la 
doctrine de l’école entière. Tout est donc contenu 
dans ces quatre questions : D’où vient la doctrine 
d’Euclide? En quoi consiste-t-elle? Quelles furent ses 
destinées? Quelle en est la valeur ? Chacune de ces 


(1) Histoire de In Phil. nnc. t. II , p. lit. 
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questions est nécessaire et elles sont les seules pos- 
sibles. L’ordre dans lequel elles sont énoncées est 
l’ordre de la logique. Ce sera celui de ce travail, 
le premier qu’on ait écrit en notre langue sur cette 
matière si difficile. 
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PREMIÈRE PARTIS. 


Antécédents généraux de la doctrine mégarique. 


CHAPITRE I". 

DE LA VIE ET DE l’ÉCOLE ü’eUCLIDE. 

Ce n’est pas dans les écrits des contemporains 
d’Euclide, pas même dans ceux de Platon et de 
Xénophon , ses immortels condisciples , qu’il faut 
chercher l’histoire de sa vie. Xénophon ne l’a pas 
nommé. A peine a-t-il nommé Platon (1). Peut-être 
répugnait-il à l’auteur des Mémoires de reconnaître 
pour vrai socratique quiconque ne jurait pas sur la 
parole du maître. Platon était à l’abri de pareils 
scrupules. D’ailleurs , en des temps malheureux , il 
avait reçu d’Euclidc des leçons et un asile. C’est 


(I) On n’en trouve qu’une mcnlion indirecte. Mem. 111. — 
C’est Diogène qui fait celte remarque ( In Plat. III. ) 
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par un double souvenir qu’il s’est acquitté de celte 
double dette (1). Mais le futur auteur de la Répu- 
blique avait d’autres destinées que celles de biogra- 
phe. La vie et la mort de Socrate , toutes grandes 
qu’elles sont , n’ont pu l’arrêter qu’à son début. 

Les écrivains postérieurs ne sont guère plus 
explicites sur cette matière. A peine nous ont-ils 
transmis quelques traits de mœurs, quelques détails 
d’éducation. C’était peut-être toute la vie d’Eu- 
clide. C’est du moins ce qu’il nous importe le plus 
d’en connaître. 

Le premier maître d’Euclide ne fut pas Socrate. 
De bonne heure , il lut Parménide , s’inspira de ses 
écrits, se passionna pour ses doctrines (2). Plus tard, 
il vint à Athènes chercher d’autres leçons. Socrate 
eut peu de disciples plus éminents (3) , il n’en eut 
pas de plus dévoue's. On voit dans Platon qu’Euclide 
déjà fixé à Mégare n’avait pu se priver des entre- 
tiens de Socrate, et faisait pour l’entendre de fré- 


(1) Phédon , prol. — Théétèt. Ibid. 

(2) « T à riapixsvtôsta p.srz%zipiÇzro » , dit son biographe. JM. 
Deycks, qui connaît ce texte, n’en écrit pas moins « De ju- 
vénilité Euclidis primisque studiis nihil constat. Adolescens ad So- 
cratem pcrrcnitj > . ( Ouv. cit. p. 5. ) Ritter a fort bien vu qu’Eu- 
çlide devait être rangé parmi les plus anciens et les plus âgés 
des disciples de Socrate. ( Rhein. Mus. p. 298.) ( Hist . de laPh. 
anc. t. II , p. 109 ). L’erreur de M. Dcycks a eu des suites. On 
le verra bientôt. 

(3) Euclide fut avec Eschine , Phédon et Arislippc, le plus 
distingué des Socratiques appelés les Dix. (Z). L. in Æschin . } 
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quents voyages à Athènes (1). Il s'y rendit le jour 
fixé pour l’exécution de la sentence (2). Il assista 
aux derniers moments de son vieux maître et re- 
cueillit ses dernières comme ses plus sublimes 
paroles. 

Dans Aulu-Gelle, ce dévouement est bien autre- 
ment merveilleux. C’est au milieu de la nuit , au 
péril de sa tète , sous un vêtement de femme qu’Eu- 
clide pénètre dans Athènes dont l’entrée est inter- 
dite à tout Mégarien. 11 converse quelques instans 
avec Socrate et s’en retourne à Mégare à la pointe 
du jour (3). 

Le véritable auteur de ce récit, le platonicien 
Taurus, essayait , dit-on , de ranimer par l’exemple 
d’Euclide le zèle défaillant de ses disciples. Le grave 
philosophe aurait-il cru que pour être utile on pût 
se dispenser d’être véridique , et qu’on suppléât à 
l’exactitude historique par la droiture des inten- 
tions? Même alors, il serait assez prouvé que l’ad- 
mirateur de Parménide n’ôta rien au fervent disci- 
ple de Socrate. 

Euclide profita de cette double influence et ne fut 
subjugué ni par l’une ni par l’autre. Parménide 
l’eût renié comme coupable de timidité , c’est-à-dire 
de tempérance et de bon sens. C’eût été le recon- 
naître pour vrai socratique. D’un autre côté , sous les 


(1) T/iéctit. Prol. — Voyez seconde part., ch. II de ce travail. 

(2) P/udon. luit. 

(3) Noct. Att. — VI, 10. 
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yeux memes (le Socrate , le disciple des Éléates se 
trahit mille fois par je ne sais quelle ardeur pour 
la dispute, je ne sais quel penchant à la subtilité. 

)) Euclide , dit un jour Socrate , tu sauras vivre 
avec des sophistes , jamais avec des hommes » (1). 

Cet arrêt dont l’extrême sévérité ne témoignait 
peut-être que d’une extrême bienveillance , n’empê- 
cha pas Euclide de tenter l’expérience en fondant à 
Mégare une école de philosophie. 

L’expérience ne confirma pas d’abord la prédic- 
tion. On vit bien le nouveau maître se porter sur la 
place publique (2) , lancer le défi à ses adversaires , 
et , comme ses devanciers , mettre la dialectique au 
service de ses dogmes. Mais les questions qu’il agita 
furent les plus importantes , comme les plus ardues 
de la métaphysique : qu’est-ce que l’être et le non- 
être? Qu’est-ce que l’un et le multiple? Qu’est-ce que 
le bien et le mal ? Quels sont les rapports de l’un 
avec le bien et avec l’être ? Tous ces problèmes à 
jamais redoutables, quoique depuis tant de siècles 
ils aient eu le privilège d’exercer et de fatiguer tant 
de nobles intelligences , Euclide osa les aborder , osa 
les résoudre dès son début. Bientôt il vit se presser 
à ses leçons, non les sophistes qu’avait annoncés 
Socrate , mais les plus illustres disciples de Socrate 


(1) D. L. in Socrat. 

(2) Dans le Tlicctete , Terpsion s’étonne de ne pas avoir 
trouvé Euclide sur la place publique. Euclide répond qu’il 
n’était pas à Mégare. 
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lui-même. Ce fait tient une trop grande place dans 
la vie d’Euclide et dans l’histoire entière de la philo- 
sophie , pour qu’on ne nous permette pas d’y insister 
un instant. 

C’était trop peu de la mort de Socrate pour suffire 
à la sécurité du vieux polythéisme et aux vengeances 
de l’irritable démocratie d’Athènes. Frappé de mort 
en sa personne , le maître vivait en ses disciples , 
et l’expérience semblait avoir appris tout ce qu’un 
Socratique pouvait produire de maux. Critias, avant 
d’être le fléau d’Athènes , avait pris les leçons de 
Socrate. Alcibiade le sacrilège s’était formé à la 
même école (1). Il n’en fallait pas tant à la toute- 
puissante multitude pour juger dignes de ses fureurs 
quelques hommes éminents dont les vertus protes- 
taient contre celte injuste solidarité. Les Socratiques 
s’enfuirent d’Athènes. Il y allait de leur vie. La plu- 
part vinrent à Mégare , dans la maison d’Euclide , 
où les attendait, avec l’hospitalité la plus généreuse , 
un enseignement qui devait rappeler celui de So- 
crate. Parmi eux se trouvait Platon. En deux en- 
droits Diogène l’atteste et cite pour garant de son 
témoignage Hermodore le platonicien. 

« D’après Hermodore r dit-il , ce fut chez Euclide 
que Platon et les autres Socratiques se réfugièrent 
après la mort de Socrate , parce qu’ils redoutaient 
la cruauté des tyrans » (2). 


(1) Xénopii. Ment. I, 2, n° 12. 

(2) Il y a ici anachronisme évident; à moins que ces tyrans 



V- 
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Et ailleurs : 

« A vingt-huit ans , dit Herniodore , Plalou vint 
à Mégare entendre Euclide avec quelques disciples 
de Socrate (1). » 

Les leçons du maître lirent assez d’impression sur 
le disciple, s’il est vrai , comme l’a pensé Schleier- 
macher (2) , que ce soit à Mégare ou sous l’in- 
lluence des doctrines mégariqucs que Platon ait 
, composé ses dialogues éristiques; s’il est vrai surtout, 
comme nous le démontrons plus loin , que dans la 
doctrine d’Euclide était contenu le germe déjà fé- 
cond de la théorie platonicienne des idées. 

A partir de ce début , l’école de Mégare n’avait 
plus qu’à descendre. En butte aux attaques des éco- 
les rivales , elle s’aperçut que sa principale force lui 
venait des doctrines exclusives qu’elle combattait. 
Pour mieux se défendre, elle attaqua ses adver- 
saires ; elle les frappa au cœur pour les forcer à lâ- 
cher prise. C’est ainsi qu’avait fait Zénon. Mais dans 
l’école d’Elée , Zénon n’avait été que l’auxiliaire de 


ne fussent les démagogues qui, en 402, avaient renversé les 
Dix. M. Deycks ajoute un mot qui rend impossible toute in- 
terprétation de ce genre : « Reliquos Socraticos aique ipsum 
quoque Platoncm triginta tyrannorum meta ad eum a/Jluxisse 
ferunt. ( Ouv. cit . , p. 5. ) On verra que cette erreur a eu 
des suites. 

(1) Id. in Plat. III. 

(2) Einleitung zum Soplùst. — Sochcr va beaucoup plus loin 
et prétend que tous ces dialogues sont l’œuvred’un Mégarique. 
Socher a raison; mais ce Mégarique, c’est Platon lui-même. 
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Parménide. Toujours l’enseignement dogmatique 
avait précédé et dominé la réfutation (1). L’école de 
Mégare , dans sa lutte contre l’empirisme , sembla 
peu à peu mettre en oubli ses propres doctrines , et 
bientôt, infidèle à elle-même, livrée à la dispute sans 
profit pour la science , on la vit se perdre dans les 
subtilités de la sophistique et justifier comme à 
plaisir la sévère prédiction de Socrate. Alors les sa- 
tiriques se mirent en verve. Diogène de Sinope s’ha- 
bitua y? dire la bile ( non l’école ( àxolvi) 

d’Euclide (2). Un siècle plus tard, Timon, l’impi- 
toyable adversaire de tous les Socratiques i s’écriait 
encore de sa voix mordante : 

s? 

(( Je n’ai nul souci de tous ces conteurs , ni de 
leurs pareils ; nul souci de Phédon 1 ni de ce dispu- 
teur d’Euclide qui souffla aux Mégariens la rage de 
la dispute (3).» 

Sans doute , de telles appréciations sont un peu 
suspectes. En bonne justice , le sillographe né pou- 
vait faire grâce à Euclide. Il n’avait fait grâce ni à 
Socrate , ni à Platon. Et quant au disciple d’Antis- 
thène , peut-être trouvait-il plus facile d’étaler aux 
yeux de la foule sa superbe indigence que de mé- 


(1) V. le Parménide. 

(2) D. L. in Diog. VI. 

(3) Id. in Eucl. II. 

« À^X’ov pot toùtwv çpXeSôvMV oùSs yàp a).).ou 

OùSevôç , où $ai Swvoç , oçrtç ys pÈv , GÙS’èjûtSàvTSw 
Eùx).s$o’j MeyapsOrtv ô; ïu&vXt ).ù<f<rav ipuruov. » 
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nager un rival qu'il savait redoutable. Mais un juge 
d’une autre sorte confirmait cette sentence; car, jus- 
que dans le langage de la multitude , à l’ancien nom 
de Mégariques s’était substitué le triste surnom de 
disputeurs ( ipurnxci ). (1) 

Telle fut du vivant même d’Euclide la destinée de 
son école. Ce qui la perdit, ce ne fut pas ‘l’esprit 
d’aigreur. Euclide est cité pour l’aménité de son ca- 
ractère, et il en avait donné une preuve (2). Mais il 
est écrit que toute intelligence partie de l’abstrac- 
tion pure doit aboutir à la pure dialectique, et, 
avec le temps , à de pures frivolités. Seulement , 
nulle école n’est si vite arrivée au terme que celle 
d’Euclide , parce qu’elle ne faisait que continuer 
l’œuvre déjà avancée de Parménide , et parce qu’à 
sa tendance naturelle s’ajouta , avec l’entraîne- 
ment des circonstances, l’impulsion d’une école 
étrangère. 

Un philosophe qui a passé sa vie dans les combats 
de la parole, n’a dû guère trouver le temps d’écrire. 
Aussi n’attribue-t-on à Euclide que six dialogues : 
la Lamproie , Y Eschine , le Phénix , le Crilon , Y Al- 
cibiade , Y Amant (3). Encore Panétius en suspec- 

(1) ld. Ibid. 

(2) Un jour, son frère, transporté de colère, lui dit : «Que 
je meure , si je ne me venge ». « Et moi , dit le philosophe , si 
je ne parviens à te calmer et ne te force à m’aimer encore » . 
Il est clair que ce n’est pas par le cœur qu’un tel homme 
devait faillir. 

(3) D. L. In Euctid. pass. cit. 
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tait-il l’authenticité ( 1 ). Nous avons perdu avec ces 
textes le droit d’avoir un avis sur cette question. Mais 
nous savons que Panélius contestait aussi l’authen- 
ticité du Phédon (2) , ce qui dispense de croire à son 
infaillibilité. D’un autre côté , les socratiques ayant 
pour habitude d’écrire des dialogues, il serait étrange 
qu’Euclide n’eût pas suivi le commun usage. Quoi 
qu’il en soit , il reste probable que ces ouvrages con- 
tenaient ce que nous cherchons laborieusement mais 
inutilement ailleurs, une exposition quelconque de 
la doctrine mégarique. Sous ce rapport , nous ne 
saurions trop en regretter la perte. C’eût même été 
pour nous une bonne fortune d’y trouver l’indica- 
tion précise de certaines dates que nous ne détermi- 
nons que par conjecture. Ce sont celles de la nais- 
sance d’Euclide et de la fondation de son école. 

L’opinion commune est que l’école de Mégare ne fut 
fondée qu’après la mort de Socrate. (3) Cette opinion 
nous semble manquer de base. On sait en effet que , 
du vivant même de Socrate, Euclide, déjà fixé à Mé- 
gare , s’y adonnait à la philosophie ( 4 ). Or , conce- 
vrait-on qu’un dialecticien n’eût pas cherché à pro- 
pager des doctrines qui lui étaient chères ? Ce n’est 
pas en Grèce que la conviction , lorsqu’elle est ar- 

(1) Id. In Æschin. II. 

(2) Anthol. I , 14, p. 65. èd H. Èi. 

(3) Tennem. Man., t. I, p. 157. — Ritl. Hist. de la Plût . , 
t. II , p. 108. — Deycks , ouv. cit. p. 6. 

(5) Plat. Théét. Voy. Seconde Partie. Ch. I. (te ce travail. 
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dente , reste muette et solitaire , ce n'est pas dans 
l’antiquité qu’elle trouve, pour se répandre au-de- 
hors , un autre langage que la parole. Dès le temps 
de Socrate , Euclide faisait donc à Mégare ce qu’en 
des lieux divers avaient fait tous ses devanciers ; il 
parlait , il enseignait en public , par conséquent il 
avait des disciples et une école. D’ailleurs, le maître 
que Platon et les Socratiques allaient entendre 
pouvait-il être un chef d’école improvisé? Il me 
semble que , pour rallier à soi de pareils hommes , 
pour s’en faire écouter même après Socrate , il fal- 
lait l’ascendant d’une parole déjà exercée, le pres- 
tige d’un nom déjà célèbre. Ainsi , l’école de Mé- 
gare , contemporaine de Socrate , serait incontesta- 
blement la plus ancienne des écoles qui tirent dé 
lui leur origine , et c’est pour cette raison peut-être 
qu’Hippobolus , dans son livre des Sectes (1), l’avait 
placée avant toutes les autres. 

A son tour , l’époque de la naissance d’Euclide et 
même la chronologie de sa vie tout entière seraient 
déterminées, s’il fallait ajouter foi à la célèbre his- 
toire de ses voyages nocturnes. En effet, on lit dans 
Thucydide que l’exclusion des Mégariens iigura 
parmi les griefs formulés contre Athènes dans l’as- 
semblée générale présidée par Archidamus en 
432 (2). Euclide , déjà disciple de Socrate, ne pou- 
vait avoir alors moins de 25 à 30 ans. Il en avait 

(1) D. L. Ouv. rit. introd. 

(2) Thucÿd. Gncr. du Pélopon., I. 139. 
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donc de 57 à 62 lorsqu’on 400 il allait à Athènes en- 
tendre Socrate et rédigeait par écrit une de ses con- 
versations (1 ) ; de 63 à 68 , lorsque cinq ans plus 
tard (2), il franchissait, pour accompagner Théétète, 
la double distance de Mégare aux Figuiers sauvages 
(3). Malheureusement, ce zèle de jeune disciple et 
ces laborieuses politesses ne vont guère à pareil âge. 
Puis , Socrate continuait donc pendant la nuit son 
pénible ministère de la place publique ; il permettait 
donc à Euclide de braver , au péril de sa vie , un 
décret qu’il n’eût pas violé pour sauver la sienne (4) ; 
enfin , Platon , l’hôte et l’ami d’Euclide , n’avait donc 
tant rabaissé ce dévouement héroïque que pour mé- 
nager au philosophe Taurus l’occasion de tout ré- 
parer , de tout agrandir (5) ! 

• • 

(1) Théét. Voy. Seconde part. , ch. I. de ce travail. 

(2) Ta bataille dont il s’agit dans le Théétète doit être celle 
que les Grecs confédérés livrèrent aux Spartiates sur les con- 
fins de la Corinthie en 395 ou 394. D’ailleurs, il ne faut pas ou- 
blier que Théétète qui se distingue dans la bataille n’était qu’un 
enfant lors de la mort de Socrate en 400. Voy. Plat. Théét. init. 

(3) Cinq ou six lieues en tout. Voy. Plat. pass. cit . — Paus. 
Ait .. , XXXVIII. — Bart. Voyag. d'Anach. 

(4) Voy. le Criton. 

(5) M. Deycks croit au récit d’AuJu-Gelle , précisément 
parce qu’il est parlé dans le Théctète des fréquents voyages 
qu’Euclide faisait à Athènes. Nous avouons ne rien com- 
prendre à cette argumentation. Ailleurs, M. Deycks pense 
qu’Euclide était de même âge que Platon. Or, Platon étapt 
né en 429 , il en résulte qu’Euclide se dévouait 3 ou 4 ans 
avant que de naitre. 
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Après cela , comment s’étonner de la réserve 
d’Aulu-Gelle (1 ) , et de l’incrédulité de certains cri- 
tiques modernes (2)? On soupçonnerait que de si 
beaux exemples faisaient peu d’impression même 
quand le professeur Taurus n’aurait pas dit que de 
son temps c’étaient les philosophes qui, pour donner 
leurs leçons, couraient à la porte des jeunes gens 
riches, qu’on les y trouvait assis presque jusqu’à 
midi, attendant qu’on voulût bien leur ouvrir et que 
leurs disciples eussent cuvé au lit tout le vin de la 
nuit (3). 

En l’an 400 , Euclide avait eu le temps de s’initier 
successivement à la doctrine de Parménide et à celle 
de Socrate; et il n’était plus jeune, puisqu’il se voyait 
environné de disciples parvenus à l’âge viril. Mais 
tout prouve qu’il était loin de la décrépitude. Si l’on 
place la naissance d’Euclide vers l’an 440 avant 
notre ère , on satisfera à toutes les convenances his- 
toriques , et l’époque de sa maturité sera celle de sa 
plus grande gloire. 

Une question plus importante est celle de savoir 
quelle fut la patrie d’Euclide. Il n’est même pas per- 
mis de la poser s’il faut prendre à la lettre ces pa- 

(1) Voici ses propres paroles : « Ista re animos Juvenum ex- 
pergebatEuclidcm quant diccbat Socraticam faclitasse » . Ce n’était 
donc qu’une anecdote à l’usage particulier du professeur Tau- ■ 
rus. 

(2) Rittcr se borne à émettre un doute. Rhein Mus. p. 298. 
Spalding nie absolument. Vind. Mrgaric. p. 3. not. 

(3) Aul. Gell. Noct. att. pass. cit. 
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rôles de la version de Ficin : Megarensrs Euclidcs et 
Terpsio. Pour en juger, qu’on lise dans le Phédon 
le court passage que nous croyons pouvoir traduire 
ainsi : 

Echécrate. « Y avait-il des étrangers ( dans la 
prison de Socrate , le jour de sa mort ) ? » 

Phédon. « Oui, le Thébain Simmias , et Cébès et 
Phédondès. I)e Mégare étaient venus Euclide et 
Ver psion. » 

Ech. « Quoi ! Aristippeet Cléombrote n’y étaient 
donc pas ? » 

Phéd. « Non vraiment , on les disait à Egine (1).» 

Ainsi , Socrate condamné à mourir avait trouvé 
des disciples fidèles, mais aussi quelques ingrats. 
Ce contraste , Platon le marque en deux mots et 
ces deux mots valent un magnifique éloge et une 
violente invective (2). Sans doute, si l’on suppose 
que M eyapèQev veut dire ici ce qu’on exprime d'or- 
dinaire par M eyapsîç on aura au lieu d’une men- 
tion honorable un acte de naissance en forme. 
Mais est-ce la peine de faire violence à la langue 
pour substituer à une intention délicate un pur dé- 
tail de statistique digne au plus d’un froid et pesant 


(1) EX. « Eévot dé t vj s; rapjcav ; * *t>AI. « Nac. XiuuueçTS yî hftr,- 

Zui'j; zai Ké%r,ç xai v.vi MeyapoOev EùxletSqÇTC zai T » . 

EX. « Ti 8è ; kpiaraxTcoz zai Kleôpâforo; Trapsyévovro ; » 4> A I. «00 8/jra, 
vj A iyi'jy yàp éXéyovro elvat » . p. 376 , B. 

(2) Voyez le Commentaire de Dcmétrius de Phalèrc qui 
délermine le sens de tout ce morceau. 
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chroniqueur ? Concluons donc, sauf le respect du 
à l’académie Florentine , que Ficin a niauqué à son 
exactitude ordinaire, et, pour excuser ce qu’un 
pareil jugement aurait de téméraire , ajoutons que 
de tous les historiens qui se sont prononcés sur la 
patrie d’Euclide , pas un seul n’a invoqué le nom de 
Platon. 

Ce que Platon ne dit pas mille autres le disent; 
car , depuis Cicéron , on s’accorde assez à recon- 
naître qu’Euclide est né à Mégare. Mais, avant Cicé- 
ron , la question paraissait moins claire et l’una- 
nimité des disciples ne se retrouve pas parmi les 
maîtres. Écoutons Diogène: 

« Euclide , dit-il, était de Mégare sur l’Isthme, ou 
de Géla selon quelques auteurs, comme dit Alexan- 
dre dans ses Successions (1 ) » 

Ainsi , un siècle avant notre ère , un des plus sa- 
vants hommes de l’antiquité , Alexandre Polyhistor , 
se bornait à recueillir sur la patrie d’Euclide des 
assertions contradictoires. Les modernes ont tenté 
de les concilier entre elles. 

Brucker soupçonne (2) qu’Euclide a dû naître à 
Mégare d’une famille de Géla. D’autres diront à 
Géla d’une famille de Mégare ; car dans la région 
des pures conjectures , toutes les combinaisons sont 
également légitimes, c’est-à-dire également arbi- 
traires. 


(1) In Eucl. , pass. cit. 

(2) Hist. Crit. Phil., t. 3 , in F.uclid. 
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M. Deycks est plus précis, je n’oserais dire plus 
heureux. Il y avait dans l’antiquité, dit-il, outre 
Euclide le socratique, un Euclide bouffon yùoïçq 
dont il est question dans Athénée. Quelque copiste 
très-ancien aura écrit yzküoq , et voilà comment les 
écrivains postérieurs, y compris Alexandre , auront 
fait d’un bouffon un philosophe de Géla (1). 

Il ne manque qu’une chose à cette ingénieuse 
conjecture ; c’est qu’il ait existé un Euclide bouffon. 
Athénée , dont on invoque le témoignage , a bien 
parlé d’un E vxleid-nq azvzlcv ( JLuclidc la poirée ) (2) , 
mais pour le surnom de yskoïoq nous n’en trouvons 
de trace que dans M. Deycks. C’est pour nous un 
motif d’admirer tout ce que peut l’imagination 
d’un homme habile , mais non pas de croire à 
l’existence d’un nouvel Euclide ni aux erreurs 
d’Alexandre Polyhistor. 

Toutefois , avec Brucker et avec M. Deycks , nous 
regardons comme un fait incontestable qu’Euclide 
est né à Mégare. Dès l’origine , ce fait fut l’objet de 
la croyance dominante , bientôt après de la croyance 
universelle. Et cette croyance est restée dans les 
écoles depuis Cicéron et Strabon (3) jusqu’à Aulu- 
Gelle (4) , jusqu’à Suidas et Étienne de Byzance (5) , 

(1) Ouv. cit. , p. l\. 

(2) Deipnos. VI , U. 

(3) Cic. Quœst. Acad. II , U 2. — Strab. IX, 1. 

(ft) Noct. Ait., pass. cit. 

(5) Suicl. V. E0x>tt§>K. Sleph. Byz. , itc Urb. V. oa. 
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jusqu’aux derniers historiens de la philosophie (I). 
Pour infirmer tant de témoignages , ce n’est pas 
assez de quelques dissidents dont les noms mêmes 
sontinconnus. Le temps a fait justice de cesopinions 
individuelles; bonne justice, selon toute apparence, 
car il n’y a point eu d’appel. 

Mais si Euclide est né à Mégare , à Mégare où il 
a fondé son école , où il est né de nouveau pour la 
postérité et pour la gloire , comment un seul histo- 
rien , fût-ce un historien de Sicile , a-t-il pu le sup- 
poser originaire de Gela? 

Ce n’est pas tout. Il est évident que par ses ten- 
dances, par sou esprit, par ses doctrines, Euclide 
procède de Parinénide , et se rattache à cette grande 
famille spiritualiste dont la forte influence se con- 
centra en Italie et en Sicile. Or , au cinquième siècle 
avant notre ère , lorsque la guerre , c’est-à-dire l’i- 
solement était partout; lorsqu’on naissait ici pour 
un sensualisme grossier , là pour un spiritualisme 
intempérant , est-ce à Mégare , ville de commerce 
et d’industrie , préoccupée des seuls intérêts de 
ce monde , que pouvait naître spontanément un 
Ëléate? 

Cette difliculté est si grave , que pour la résoudre 
Alexandre d’Aphrodisée en était venu à supposer 
que Zénon d’Élée avait enseigné à Mégare. Mais, ful- 

(1) Tennem. Man. t. I, p. 157. — Rittcr semble vouloir 
laisser la question indécise en se bornant à dire qu’Euclidc 
vécut à Mégare. ( Hist. de la Phil. anc., t. , II , p. 108. ) 
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elle aussi l'ondée qu’elle l’est peu, cette hypothèse ne 
suflirait pas à résoudre le problème. Car , même à 
Athènes où avait rétenti la parole de Parménide , 
Platon lui-même , long-temps après Euclide , n’osait 
encore s’aventurer dans les sentiers inexplorés 
de l’Eléatisme et plaçait dans la bouche de son 
maître cet aveu de sa propre insuffisance : 

« Parménide me paraît , comme dit Homère , à 
la fois vénérable et redoutable. J’ai conversé jadis 
avec ce grand homme. J’étais alors bien jeune et lui 
bien vieux , et il m’a paru doué d’une profondeur 
tout-à-fait extraordinaire. J’ai donc grand peur que 
nous ne comprenions point ses paroles , et moins encore 
sa pensée. » (1 ) 

Voudra-t-on maintenant que Mégare fût plus favo- 
risée qu’ Athènes , Euclide plus clairvoyant que Pla- 
ton? De toutes ces prémisses, on peut tirer cette 
conséquence que ce n’est point à Mégare qu’Euclidc 
a passé sa première jeunesse. Si c’est à Géla , tout 
s’éclaircit et tout s’explique. 

Elevé à Géla , Euclide a vécu au pays de l’idéa- 
lisme , en face d’Élée , en face des républiques de 
la grande Grèce , au milieu des souvenirs encore 
vivants de Pythagore et de Parménide. Sous de telles 
influences , comment ne serait-il pas devenu ce qu’il 
a été? 

Élevé à Géla , Euclide a dû en paraître originaire. 
Les homhies célèbres ont pour patrie tous les lieux 

(1) Théit.. , pass. cit. , p. 131 , G. 
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qu’ils onl remplis de leur gloire. Sept villes en Grèce 
se disaient la patrie d’Homère. Hésiode de Cumes 
est appelé le vieillard d’Ascra. N’avons- nous pas 
aussi un Grégoire de Tours né en Auvergne , un 
saint Anselme de Cantorbéry né en Piémont ? 

Le séjour d’Euclide à Géla est donc pour l’intelli- 
gence de ses doctrines et l’interprétation de cer- 
tains témoignages un fait nécessaire que la logique 
semble imposer à l’histoire. 

Voilà tout ce que nous savons de la vie d’Euclide , 
et cela suftit. Quand on a vu qu’il naquit à Mégare 
environ 440 ans avant notre ère; qu’il se pénétra 
des doctrines de Parménide avant de prendre place 
parmi les meilleurs disciples de Socrate; qu’à la 
mort de son maître il donna asile à Platon et aux 
Socratiques chassés d’Athènes; enfin, quand on sait 
la direction qu’il imprime à son école , n’a-t-on pas 
toute une vie de philosophe? Le fondateur de l’école 
mégarique n’a pas donné des lois aux républiques 
voisines, n’a pas été le conseiller ni le précepteur 
des rois. Étranger aux gloires comme aux agitations 
de la politique , les événements de sa vie sont ses 
idées; c’est en ses doctrines qu’il faut le connaître. 
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CHAPITRE II. 


ORIGINES PHILOSOPHIQUES DE LA DOCTRINE MÉGARIQL'E. 

Pour bien comprendre la doctrine mégarique , il 
faut n’y pénétrer que par degrés en traversant les 
systèmes divers dont elle implique l’existence. 

La philosophie n’a qu’une question ; c’est celle- 
ci : que savons-nous? Ou mieux , qu’existe-t-il ? 
L’être un et multiple , l’être en lui-même et en toutes 
choses avec l’infinie variété de ses manifestations et 
de ses puissances , voilà ce que cherche la science 
actuelle. C’est aussi ce qu’avaient cherché tous les 
prédécesseurs d’Euclide, mais par des voies bien 
différentes. 

Les uns n’acceptant de réalités que celles du 
monde sensible , avaient défini l’être ce que la main 
touche et ce que l’œil voit. C’étaient ces enfants de 
la terre dont parle Platon , ces hommes semés par 
Cadmus, qui ne savaient qu’embrasser grossièrement 
de leurs mains les pierres et les arbres qu ils rencon- 
traient ( 1 ). » 


(1) Sophist. para. 
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Or , pour les sens , rien n’est stable , rien n'est 
un. On dirait que la réalité sensible, sous le regard 
même qui la contemple, à chaque instant défaille et 
renaît à chaque instant. Or , si c’est là tout ce qui 
existe , c'en est fait de l’existence même ; car la per- 
manence et l’unité sont les formes essentielles de 
l’être. A quoi venait donc aboutir cet aveugle ma- 
térialisme des physiciens d’Ionie? A la négation ab- 
solue de l’être , à une impossibilité logique , à une 
contradiction. 

Ailleurs , on avait d’autres tendances et l’on ren- 
contrait d’autres écueils. On faisait taire les sens , 
on s’isolait dans les hautes sphères de la pensée 
pure , on spéculait sur les pures idées de l’intelli- 
gence et, certains principes une fois posés, on pous- 
sait , sans s’étonner , jusqu’aux extrêmes consé- 
quences. Or , du moment que l’esprit se laisse em- 
porter à son activité aventureuse jusqu’à perdre de 
vue toutes les vivantes réalités de ce monde , la 
science est compromise et le genre humain menacé 
de quelque monstrueuse erreur. C’est un logicien qui 
a dit qu’il n’y a qu’une seule substance dont les es- 
prits et les corps sont les attributs; un autre, qu’il 
n’y a ni esprits , ni corps , mais seulement des idées. 
Déjà , par cette voie périlleuse , les logiciens de 
l’antiquité avaient été conduits à un abîme. 

L’être , c’est ce qui est ; avait dit Parménide. Ce 
qui n’est pas l’être s’appelle non-être , et le non- 
être n’existe pas. Donc , l’être existe seul ; donc il 
est tout, donc il est un. Et puisqu’il est tout, il est 


Digitized by'Coogle 



- 39 — 

immuable et continu , il est parfait et éternel. La 
pensée qui le contemple ne fait qu’un avec lui- 
même. 

Quant au monde multiple dont parle le vul- 
gaire , il n’engendre que des opinions trompeuses. 
Le sage en détourne sa pensée, car il n’est pas (1). 

Ainsi , à cet univers dont la permanence n’ex- 
clut pas la vie , dont l’harmonie implique la variété, 
la raison spéculative substituait l’unité absolue qui 
se contemple elle-même dans les muettes profon- 
deurs de son essence inaccessible, un Dieu sans 
monde possible, une forme vide, une abstraction. 
Arrivé là le raisonnement s’arrête , mais le genre 
humain proteste et le bon sens réclame. L’être du 
genre humain , ce n’est pas plus l’unité morte de 
Parménide que les mobiles fantômes des Ioniens; 
c’est l’être complet , l’être vivant et animé ; non pas 
l’être sans la vie , ou la vie sans l’être. 

Il fallait donc réconcilier la spéculation et l’expé- 
rience, les sens et la raison. Plusieurs bons es- 
prits le tentèrent. L’unité et la variété, dirent-ils, 
sont partout en présence dans la nature. Le monde 
vit de la lutte de deux principes ennemis. De l’un , 
vient la perpétuelle mobilité des choses ; de l’autre , 
leur uniformité et leur constance ; et par-là , tout 
est expliqué. 

Disons mieux : tout devient inexplicable. En effet, 
qu’est-ce que l’univers ? Est-ce l’assemblage désor- 


(1) Parmenid. Frag. Fulleb. pass. 


t 
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donné d’élémens hétérogènes? Est-ce le pêle-mêle 
de toutes choses? S’il en est ainsi , acceptons la 
théorie du double principe. Mais si , comme on le 
pense, il y a en ce monde quelque beauté ; si l’un 
et le multiple, loin de se combattre , se pénètrent 
et s’harmonisent au sein du tout , dans chaque 
genre , dans chaque espèce , dans chaque individu ; 
qu’on n’oublie pas que du monstrueux accouplement 
des contraires il ne sort qu’un antagonisme uni- 
versel , le désordre pour loi nécessaire , au lieu du 
monde le chaos. 11 faut le reconnaître : tout dualisme 
primitif se détruit lui-même en se posant , car l’être 
premier exclut toute pluralité substantielle. Mais 
s’il est un d’uiie unité logique et absolue , il ne sort 
pas de lui-même et la vie est impossible. Donc, aussi 
long-temps que l’être primitif, un et indécompo- 
sable , hé contient pas dans son incompréhensible 
essence le principe consubstantiel de toute mul- 
tiplicité et de toute variété , le monde manque de 
raison suffisante et n’est qu’une énigme indéchif- 
frable qu’un mauvais génie jette par défi à l’intelli- 
gence humaine. Et maintenant , écoutons Platon 
rappelant avec cette ironie qui n’exclut pas la bien- 
veillance tout ce qu’avant Socrate la question de 
l’être aVâit suscité de doctrines étranges. 

« Il semble , dit-il , que chacun nous ait débité 
sa fable comme à des enfants. L’un nous présente 
les êtres au nombre de trois , se faisant de temps 
en temps la guerre ; d’autres fois, redevenus amis , 
se mariant , engendrant, nourrissant les fruits de 
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leurs unions. Un autre n’en compte que deux , le 
sec et l’humide , ou bien le chaud et le froid , et il 
les marie et les met en ménage. Nos Ëléates, à par- 
tir de Xenophane et même de plus loin , arrangent 
leur fable en réduisant à un seul être ce qu’on ap- 
pelle l’univers. Plus tard, des Muses d’Ionie et de 
Sicile ont pensé qu’il serait plus sûr de combiner 
les deux opinions, et de dire que l’être est à la fois 
un et multiple, et qu’il se maintient par la haine et 
par l’amitié. » (1) 

De tant d’erreurs philosophiques , Platon se bor- 
nait à conclure contre les philosophes. Les sophistes 
avaient conclu contre la raison. Disputeurs subtils , 
corrupteurs et corrompus , sceptiques par frivolité , 
encore plus que par système , ils avaient mis en péril 
la foi au vrai qui est la vie des intelligences, la foi 
au bien d’où viennent les nobles actions. 

Socrate sauva tout. Il fonda la morale sur la 
science , la science sur l’aperception du général. 
Le général n’est pas la diversité phénoménale des 
Ioniens, n’est pas l’unité abstraite et inaccessible de 
Parménide. Distinct du monde, il est au sein du 
monde (2) et jusque dans les moindres objets (3). 
On l’en dégage par l’induction. L’induction rap- 

(1) Plat. Sophist. , p. 158, G. — Trad. de M. Cousin, p. 
140 , t. XI. 

(2) « Soixpa riiç ri. za6o).oj où %wpiarà éroiti ». Arist. Met. XIII, 

p. 266. 

(3) Plat, Parm. , p. 130. — Conf. Xén. Mtm., IV , U. 

3 
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proche les semblables , et du frottement des analo- 
gies fait jaillir comme une vive lumière (1 ) l’idée 
générique retenue et obscurcie par le mélange de 
l’accidentel et du variable. La définition s’en em- 
pare et la dépose en une formule précise qu’elle 
applique aux idées d’ordre inférieur. À son tour , 
l’unité générique a ses analogues qu’une unité su- 
périeure embrasse et domine. On peut ainsi s’élever 
de genrp en genre (2) ; on peut aussi redescendre 
par une série de divisions naturelles, jusqu’aux 
espèces d’où l’on était parti (3). Alors on a la vraie 
science , la science de l’ensemble et des détails (4) ; 
on sait se frayer passage à travers les objections 
comme un brave dans la mêlée (5); à l’art de la 
pensée on joint celui de la parole (6) . Telle est cette 
dialectique de Socrate que Xénophon ne comprit 
jamais (7), qu’Euclide et Platon poussèrent peut-être 
hors de ses voies légitimes. 

La morale et la science se confondent à leur som- 
met ; car la vraie science c’est celle du bien. Or, 

(1) Id. Rep. IV, p. 135. 

(2) Je n’ose dire que Socrate ait ramené tous les genres au 
genre suprême. Xénophon n’en dit rien , et Plalon , qui lui 
attribue cette doctrine , est un peu suspect. 

(3) Id. P/ièdr. 

(U) Id. Ibid . 

(5) Id. Rép. 

(6) Id. Phèdr. 

(7) Voyez le passage où il essaie d’expliquer la nature de 
l’induction socratique. Mém. I V , 6. 
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connaître le bien et le pratiquer sont une même 
chose (1). En effet, dans toute action c’est le bien 
que l’on a pour but ; nul ne fait le mal que parce 
qu’il ignore le bien véritable. La science suprême 
est donc la suprême vertu ; et toutes deux n’ont 
qu’un même nom , o^cpta , <p pôvnmç , la sagesse. La sa- 
gesse est une, puisque c’est elle qui fait l’unité de la 
morale, l’unité de la science et l’identité de l’une et 
de l’autre. Pourtant , elle reçoit différents noms. 
On l’appelle tempérance, quand elle met des bornes 
au plaisir ; courage, quand elle fait résister à la dou- 
leur ; justice , quand elle préside aux rapports so- 
ciaux (2). Par son rapport à Dieu , l’homme parti- 
cipe à cette sagesse suprême ; il n’y a que Dieu qui 
la possède dans sa plénitude (3). 

Tels furent les maîtres d’Euclide. On voit par ce 
court exposé que dès le début de la philosophie 
grecque le dogmatisme a épuisé toutes ses mé- 
thodes , l’esprit humain s’est manifesté avec toutes 
ses tendances. Les Ioniens peuvent passer pour de 
purs empiristes. Parménide est un logicien pur. 
Socrate n’est ni l’un ni l’autre. Partisan de la raison, il 
rappelle les philosophes à l’observation de la nature 
humaine. Il ne pose pas l’unité a priori; il ne s’enfonce 
pas d’abord dans l’ontologie. Mais sa dialectique , 

(1) Xén. Mem ., III , 9 , N° 6. — Plat. Gorg. , p. 600. — 
Arist. Mor. Nie. VII. — Eud. I. 

(2) Xén. Mém. , 1 , 5 , n° 6 ; IV , 6 , 5 , 6. 

(3) Plat. Phèdr. , à la fin. 
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peut-être à son insçu, aspire à l’une et à l’autre ; 
car les genres suprêmes sont l’unité et l’être. De ce 
point de vue , la doctrine de Parménide et celle de 
Socrate semblent ne pas être inconciliables. La 
théorie mégarique ne sera que la fusion de l’une et 
de l’autre. 
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SECONDE PARTIE, 


Philosophie d'Euclide. 


CHAPITRE I er . 

DE LA MÉTHODE d’eUCLIDE ET DES MÉGAR1QUES EN GÉNÉRAL. 

Ce titre implique, que les Mégariques aient une 
méthode commune. Nous sommes convaincu de 
cette communauté de méthode, parce que nous 
le sommes de l’unité et de l’indivisibilité de l’é- 
cole mégarique. En effet , tout peut varier et tout 
varie dans une même école. Les solutions se modi- 
fient , les questions se transforment. Si la méthode 
change , l’école n’est plus la même. Donc, c’estl’u- 
nité de méthode qui fait l’unité d’école. Que l’on 
consulte l’histoire. Aristote a été vingt ans le dis- 
ciple de Platon. Pourquoi n’est-il pas de l’école 
platonicienne? Est-ce parce qu’il n’admet pas la 
théorie des idées? Speusippe et Xénocrate ne l’ad- 
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mettent pas davantage. C’est parce qu’il a une au- 
tre méthode. L’école de Mégare serait divisée avec 
elle-même comme le sont entre eux le platonisme 
et le péripatétisme si elle eût varié dans le même 
sens. La méthode des Mégariques est donc le trait le 
plus général , sinon le plus saillant de leur carac- 
tère. 

Malheureusement, nous ne savons que peu de 
chose sur ce point. Tout se réduit à quelques pa- 
roles d’Aristoclès , le maître d’Alexandre d’Aphro- 
disée, et ces paroles portent avec elles la preuve de 
leur insuffisance. Après avoir exposé les théories de 
Démocrite et d’Aristippe sur la connaissance , l’au- 
teur ajoute : 

« D’autres philosophes ont émis une doctrine 
opposée. Ils pensent qu’il faut rejeter les sensations 
et les opinions qui en dérivent pour ne s’en rappor- 
ter qu’à la raison. Telle fut à peu près la doctrine 
de Xénophane et de Parménide , de Zénon et de 
Mélissus , et plus tard , de Stilpon et des Mégariques 
( 1 ). « 

Cette phrase nous apprend ce que nous aurions 
pu deviner , que l’école de Mégare comme celle 
d’Elée nie la légitimité du témoignage des sens et 
fait appel à la raison. Mais c’est aussi à la raison 

(1) « Otbvrat Sitv ràç pèv airrOrpu; rà; çavra'iia; xaraêaAXftv, 
U'jTÜ povov tw Xôy&) m?rcvstv. TotaOra yàp tiw npoT epov fùv Sivofaw? 
yjoù riappiEviS/j^ D.syov , vtrrcûov <>£ oi nepi 2rt Xttmw. m tovç Mryot- 

( Eus. P. E. XIV* 17. ) 
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qu’en appellent les écoles de Pythagore, de Socrate 
et de Platon. Pourtant toutes ces écoles n’ont pas 
rigoureusement la même méthode. Si elles sont 
toutes rationalistes , elles le sont diversement. Quel 
est au juste le rôle que les Mégariques assignent à 
la raison ? Procèdent-ils a priori comme Parménide, 
ou a posteriori comme Socrate et comme Platon ? 
Ici , toute certitude nous abandonne. Mais à défaut 
du certain, nous avons le probable et l’on nous 
permettra d’y recourir. 

On se rappelle la belle introduction du Ihéétele. 
Près du port de Mégare, Euclide rencontre un jeune 
homme que l’on rapporte du camp devant Corinthe. 
C’est Théétèle. Il s’est distingué dans la bataille li- 
vrée aux Spartiates; mais il est mourant de ses 
blessures et il lui tarde d’arriver à Athènes. Euclide 
lui offre l’hospitalité , et , sur son refus , l’accom- 
pagne jusqu’aux Figuiers Sauvages. De retour à Mé- 
gare , il fait à Terpsion l’éloge de Théétète et lui 
parle de la haute opinion que Socrate avait conçue 
de ce jeune homme : 

« Ce fut , je crois , dit-il , peu de temps avant de 
mourir qu’il le rencontra. Ce n’était encore qu’un 
enfant. Il lia conversation avec lui et fut charmé 
de son heureux naturel. Plus lard, quand j’allai à 
Athènes, il me rapporta l’entretien qu’ils eurent en- 
semble. Rien n’est plus intéressant.... A mon re- 
tour , j’en recueillis pour mémoire les principaux 
traits. Je le rédigeai ensuite à loisir à mesure que 
je parvenais à me le rappeler; et chaque fois que j’al- 
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lais à Athènes , je priais Socrate de me répéter ce 
que je n’avais pu retenir. De retour ici , je faisais 
mes corrections ; si bien que j’ai par écrit presque 
toute cette conversation. » 

Ainsi , le génie de Platon, déjà voilé sous l’ironie 
socratique , s’efface par une fiction nouvelle devant 
un nouveau • personnage et se plaît à lui attribuer 
un de ses principaux dialogues. Il me semble que le 
choix d’un pareil interprète n’a pu être arbitraire. 
Il répugne que Platon ait fait d’Euclide l’admirateur 
passionné d’une doctrine qui ne fût pas un peu la 
sienne. Sans doute , comme tout grand artiste , l’au- 
teur des dialogues a ses libertés et ses hardiesses ; 
mais il sait ce qu’il doit aux interlocuteurs qu’il met 
en scène, historien d’autant plus véridique qu’il 
touche de plus près à l’idéal. Je n’en veux d’autre 
preuve que le Théètète lui-même. Qu’est-ce en effet 
que ces argumentations contentieuses ; qu’est-ce que 
ces théories toutes mégariques de l’être et du non- 
être, de l’un et du multiple que l’on tient en réserve 
comme le dernier mot de la science ; qu’est-ce que 
ce respect qui fait écarter comme par la question 
préalable toute critique de Parménide (1), sinon 
la ,suite naturelle de cette fiction primitive qui 
rapporte à Euclide la rédaction du Thèétete P 
Ajoutons que la phrase d’ Aristoclès , qui contient 
l’indication de la méthode mégarique, coineide 
d’une manière si merveilleuse avec le dialogue de 


(1) Théét , p. 131, G. et pass. Voy. p. 35 de ce trav. 
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Platon qu'on l’en pourrait donner pour un résumé 
véritable. 

Les Mégariques , dit Aristoclès , croyaient devoir 
rejeter les sensations. Lascience (o-ofia, émrrnixn), dit 
Euclide d’après Socrate , n’est pas la sensation ; si- 
non les opinions les plus diverses seront également 
légitimes et il faudra dire qu’il n’existe ni science , 
ni vérité. 

Les Mégariques, dit Aristoclès, croyaient devoir 
rejeter les opinions ( «pavroa-tes ). La science , dit 
Euclide d’après Socrate, n’est pas l’opinion vraie 
( <û.r,0r,i diÇa ) , car on a des opinions vraies sur 
bien des choses qu’on ignore. Elle n’est pas même 
l’opinion justifiée par la logique ( Sol» <rùv Xéyu ) (1) , 
car la logique implique une donnée préalable Elle 
repose sur la science loin de la fonder. 

Les Mégariques, dit enfin Aristoclès , ne s’en rap- 
portaient qu’à la raison. La science, dit Euclide d’a- 
près Socrate , a pour objet la vérité , et la vérité est 
dans l’essence des choses (oiafa). Or, l’essence des 
choses, c’est l’ame elle-même qui l’examine par elle- 
même ( ocùr/i àt'oànî rj i'jyr, ), et sans l’intermé- 
diaire d’aucun organe. 

Et par quel procédé? Voilà la question importante, 


(2) Malgré l’autorité des exemples contraires ( V. OEuv. 
compl. de Plat. Trad. de M. Cousin, t. II, p.165 ), nous avons 
cru devoir préférer le mot opinion au mot jugement. Notre 
motif est qu’on ne peut pas dire que le jugement vrai ne soit 
pas la science. L’intuition pure n’est que cela. 


Digitized by Google 



— 50 — 


celle qui n’est résolue que dans le Théèt'ete . L’anie, y 
est-il dit , compare entre eux et à plusieurs reprises 
les divers objets sensibles ( ènocvicveoc xoù avpÇdlhvaa. 
npèç aXXrùa. ) , et ce n’est qu’à force de temps et 
travail ( {j.cytç xoù èv xpovy ) qu’elle parvient à saisir 
ce que ces objets ont de commun ( xd xoivd mpi 
nccvrw ) , la ressemblance ou la dissemblance , 
l’identité ou la différence , le pair ou l’impair , l’u- 
nité ou les autres nombres , puis le beau ou le laid, 
le bien ou le mal qui supposent la comparaison in- 
térieure du passé et du présent avec le futur ( àvaXo- 

yiÇopJvn èu iccjvri xd yzyovcxoc xoù toc. napcvxa n pcç xà pekAo'j— 

t« ) , et enfin ce qui est le terme de la science , 
l’être qui fait le fond de toutes choses. ( Oùda- toîjto 

y dp f&hcrxa êni Trâvrwv nocpénexou. )0) 

Ce qui frappe d’abord , c’est que cette méthode 
d’analyse et de généralisation comparative n’est en 
aucune manière celle de Platon. Je ne le nie pas , 
c’est en passant par le monde sensible que Platon 
% s’élève dans les régions de l’intelligence. Mais pour 
Platon , la réflexion et l’analyse ne sont que des fa- 
cultés secondaires. Toutes les grandes idées sont les 
ressouvenirs d’une vie antérieure et descendent du 
séjour des Dieux. D’après ce qui précède , elles 
seraient le produit de l’industrie humaine , le prix 
de la patience et du travail. 

J’ajoute que cette méthode n’a rien de commun 


(1) Tliéét. ad lin. pass. 
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avec celle de Parménide. Parménide pose a priori 
l’unité de l’être et n’en peut déduire que l’impossi- 
bilité de toute multiplicité et de tout mouvement. 
Dans le Théétete , on part des objets multiples que 
l’on ramène par ce qu’ils ont de commun , c’est-à- 
dire de scientifique et de vrai , à l’unité , genre su- 
prême dont tous les autres dépendent. Ainsi , d’une 
part , on improvise et on devine ; de l’autre , on ob- 
serve et on induit. 

Maintenant, à qui appartient cette dernière mé- 
thode? Est-ce à Socrate? Oui; mais de Socrate elle 
avait dû passer à Euclide , et il nous semble que 
c’est là le vrai sens de toute la mise en scène du 
Théétete, Si l’on pense le contraire , si l’on prétend 
que l’influence éléatique a exclusivement dominé 
Euclide et son école , il faudra démontrer que Pla- 
ton prend plaisir à donner le change sur le carac- 
tère et les doctrines de ses personnages ; qu’il met 
sa gloire à tout dénaturer, à tout confondre , et que 
la bonne manière d’interpréter les dialogues est d’y 
prendre chaque chose au rebours de ce qu’on l’y 
fait. 

En attendant que cette opinion si nouvelle ait pré- 
valu , nous dirons que, selon toute vraisemblance, 
la méthode d’Euclide consiste à chercher dans les 
rapports des choses l’unité et la permanence que 
l’on ne trouve point dans les choses elles-mêmes. 
Du milieu des innombrables diversités dans les- 
quelles se joue la nature, Euclide dégage par l’ana- 
lyse et la réflexion certains caractères constants , 
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types inaltérables des espèces et des genres. Mais ces 
genres eux- mêmes , multiples par leur diversité 
respective , multiples par la pluralité des caractères 
qui les constituent , impliquent un genre unique et 
universel dont le type suit l’unité. Ce genre , c’est 
l’être qu’il fallait trouver. 

Il existe un moyen de faire passer cette conjecture 
à l’état de science. C’est de juger de la méthode par 
la doctrine ; car la doctrine et la méthode essentiel- 
lement liées entre elles s’éclairent et se déterminent 
réciproquement. Nous soutenons que la doctrine 
d’Euclide correspond à une méthode de généralisa- 
tion comparative, et nous le prouvons en l’ex- 
posant. 





Digitized b/ Google 


CHAPITRE II. 


MÉTAPHYSIQUE ü’eUCLIDE, d’aPRÈS LES PASSAGES OU IL EST 

NOMMÉ. 

Deux sortes de passages peuvent servir à la res- 
titution des doctrines d’Euclide : les allusions expli- 
cites mais contestées de ses contemporains ; les 
résumés très-accrédités mais très-incomplets des 
écrivains postérieurs. D’une part , des théories sans 
nom d’école ; de l’autre , un nom d’école sans théo- 
ries véritables ; tour-à-tour peu de certitude ou 
peu de clarté. S’autoriser des premiers témoignages, 
ce serait construire dans le vide. Partir des seconds , 
c’est encore deviner ce que l’on ne sait pas à l’aide 
de ce que l’on sait mal. Cette dernière méthode , 
quoique très-périlleuse , est pourtant la seule pos- 
sible. 

Citons d’abord Cicéron : 

u Les Mégariques , dit-il , enseignaient qu’il n’y 
a de bon que ce qui est un , toujours semblable et 
identique à soi-même » (1). 

(1) « Id solum bonum esse dicebant quod esset umim et 
similc et idem semper » . Acad. II, 42. — II faut penser à la 
phrase grecque que Cicéron paraît traduire : « ToOrô ys àyaôôv 
uôvov , o ev £<tti y. où. opoiov y.v.i tctjtov eciet » . 


— 54 — 


D’après ce dogme tout socratique , la doctrine 
d’Euclide serait une doctrine morale. Sa question 
principale serait celle du bien. L’essence du bien , 
dit-il , c’est l’unité , l’unité sous toutes ses formes , 
enveloppant l’immobilité , l’identité , la permanence. 
Donc , le monde sensible , toujours mobile , toujours 
divers , est sans caractère moral et sans rapport au 
bien. S’en suit-il qu’il n’y ait qu’un seul bien? Sans 
doute , puisque le bien est l’unité et ne se définit que 
par elle. S’en suit-il qu’il n’y ait qu’une seule chose 
bonne? Oui , s’il n’y a qu’une seule chose dont on 
puisse affirmer l’unité, l’identité , la permanence; 
non , s’il n’en est pas ainsi. Répétons-le , car ce 
point est de la plus haute importance : l’identifica- 
tion du bien avec l’unité , l’identité, la permanence, 
n’emporte pas avec elle que le bien soit stérile et 
imparticipable de sa nature. Supposez que le bien , 
avec ses vrais caractères , soit présent à des sujets 
divers ; mille choses seront bonnes , car mille choses 
participeront du bien. Mais le bien lui-même, en- 
gagé et non épuisé dans cette multitude , restera ce 
qu’il est , c’est-à-dire supérieur à tout , unique , in- 
divisible , inaltérable. La question est donc de sa- 
voir où se trouvent , d’après Euclide , l’unité , 
l’immobilité, la permanence , et c’est ce que Cicéron 
ne dit pas. 

Pour éclaircir ce point , si l’on consulte l’histoire, 
on voit que Parménide, assignant à l’être les mêmes 
caractères qu’Euclide assigne au bien , absorbe dans 
l’être unique l’universalité des existences. Mais 
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Socrate , l’autre maître d’Euclide , enseigne avant 
Euclide qu’il n’y a de bien et de vrai que ce qui est 
un , toujours semblable , toujours identique à soi- 
même , et ne laisse pas de fonder sur la coexistence 
de l’un et du multiple , de l’absolu et du relatif , sa 
théorie de la définition. Donc , jusqu’ici les textes 
sont obscurs et les analogies conduisent à des résul- 
tats opposés. 

Ecoutons maintenant Diogène de Laerte : 

« Euclide , dit-il , enseignait que le bien est un 
sous différents noms ; que tantôt on l’appelle pru- 
dence, tantôt Dieu, quelquefois intelligence et d’autres 
noms encore. Quant aux contraires du bien , il les 
supprimait disant qu’ils n’étaient pas (1 ). » 

Et ailleurs : 

« Ariston de Chio n’admit pas plusieurs vertus 
comme Zénon , ni une seule avec différents noms 
comme les Mégariques ; il n’en fit qu’une sorte de 
relation (2). » 

Ces phrases sont de la plus haute importance. 
Elles ne confirment pas seulement le témoignage de 
Cicéron; elles le complètent et elles l’expliquent 
dans une certaine mesure. 

D’abord , puisque les contraires du bien s’ap- 
« 

(1) « Ourot îï to àyofiov àjrrçwtvm» mXtms ovoftafft xaXoùfijvov. On 
ptcv yà p tfpôvytxcj , otê 8è Ozov, y.o ci gcXXote vouv xcct tgc Xot7?a Ta 5 avTcxstpAEva 
tû àyaSiü ômipu, j«î ttvat çpàmtuv ». ( II > 106. ) 

(2) u oJte piitc» jroXXoïf ôvoftcwi xscXovf « év»îv wî oi Meya/axw V . ( VII , 
161. ) 
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pellent non-être ; le bien et l’être , l’être et l’imité 
sont une même chose. Il s’ensuit que l’être en soi 
est un, mais non pas qu’il n’y ait qu’un seul être 
car , ce qui participe de l’unité participe de l’exis- 
tence sans être l’existence même. Ainsi, l’identifica- 
tion de l’être et de l’unité n’exclut pas la possibi- 
lité d’essences secondaires. 

11 y a plus , ce dogme de la coexistence de l’un et 
du multiple que les paroles de Cicéron peuvent con- 
tenir mais qu’elles n’expriment pas , Diogène le rap- 
porte à Euclide de la manière la plus précise. En 
effet, quand Euclide enseigne que le bien un par 
nature prend diflérens noms , n’est-ce pas comme 
s’il disait : le bien, tout indivisible qu’il est , a des 
manifestations multiples , il y a le bien et les choses 
bonnes , l’être et les êtres , l’absolu et le relatif ; 
Dieu est un bien d’une certaine nature , comme la 
sagesse et l’intelligence ; mais le bien lui-même, dis- 
tinct de cette diversité qu’il domine , est un , tou- 
jours semblable , toujours identique à soi-même ? Ce 
dogme de la coexistence de l’un et du multiple est 
dans la métaphysique d’Euclide un principe fécond. 
Nous venons d’en trouver le germe , nous en mon- 
trerons bientôt les développements (f). , 

C’est un fait reconnu que , d’après Euclide , l’un 
est l’être , l’un est le bien , et que , par suite , le 
bien et l’être sont une même chose. 11 faut insister 

(1) Voy. plus loin, ch. suiv. 
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sur celte doctrine afin d’en déterminer le sens avec 
quelque rigueur. 

D’abord , dans toute pensée , il y a de l’être , 
et aussi il y a de l’un. La multiplicité pure ne peut 
ni s’exprimer , ni se comprendre. Le multiple vient 
de l’unité , il l’implique et n’existe que par elle. Mais 
l’unité n’est au fond de toute pensée , que parce 
qu’elle est au fond de tout être ; car 

« Les corps et les composés, dit Leibnitz, sont 
des multitudes et des substances simples. Les vies , 
les âmes , les esprits , sont des unités , et il faut bien 
qu’il y ait des substances simples partout, parce que 
sans les simples il n’y aurait pas de composés (1). » 

Ainsi, tout être est un. Est-ce là le sens des paro- 
les d’Euclide? Nullement ; car rien de ce que nous 
appelons des êtres n’est pour lui doué de la véritable 
existence. En effet , l’unité des concrets semble se 
perdre dans la multitude des diversités individuelles. 
Toutes les unités concrètes sont des unités com- 
plexes , par conséquent des unités multiples, et tout 
ce qui est multiple n’existe pas. Mais au-delà des 
unités individuelles sont les unités génériques déjà 
purifiées d’une multitude de différences; au sommet, 
• l’unité dernière et absolue , partout manifestée , 
partout présente, mais sous des formes plus ou 
moins déterminées, sous des conditions plus ou 
moins rigoureuses. Et quel est ce genre suprême ? 
Quelle est cette pure et parfaite unité? C’est l’être , 


(1) Thèod. I ro part. , p. 32, Dul. 
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l’être dont tout s’affirme et qui s’affirme de tout , à 
la fois sujet et attribut universel. Ainsi , l’être et 
l’un sont une même chose. C’est ce que dit Euclide, 
c’est ce que doit dire tout dialecticien. 

À son tour , le bien est l’un ; car , dans les subs- 
tances simples , l’unité , c’est la forme de l’existence. 
Dans les composés , c’est la cohésion des parties. 
Dans les multitudes, c’est l’ordre, c’est l’harmonie. 
Encore une fois , la multiplicité absolue n’est pas 
possible. Si elle l’était , ce serait le désordre absolu, 
l’absence de toute beauté comme de tout bien. 

Enfin , l’être est identique au bien. Xénophane 
avait déjà dit que Dieu ( qu’il appelle aussi l’être ) 
est ce qu’il y a de meilleur (1 ) ; Parménide , que 
l’être est parfait et ne peut manquer de rien (2) ; 
Socrate, que la vertu se confond avec la science (3). 
Mais l’école d’Elée , enfermée dans l’unité de l’être, 
avait laissé périr ce premier germe de moralité. So- 
crate avait traité des vertus et des vérités parti- 
culières plus que de l’être absolu et de ses rapports 
avec le bien. Euclide, le premier , aurait donc ap- 
porté en ce monde cette doctrine embrassée depuis 
par Platon et les Alexandrins , propagée par les 
pères de l’église et les plus grands docteurs du 
moyen-age , illustrée dans les temps modernes par 
le génie de Leibnitz et de Malebranche , savoir : que 

(1) « Tô xpeîrrov. » Arist. de Xen. Zen. et Gor., c. 3. 

(2) Fragm. V. 93. Fulleb. 

(3) Voy. plus haut, p. U 2. 
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tout ce qui est , est bien ; que le bien seul est doué 
d’une existence positive ; que seul il vient de l’être 
et va à l’être ; que le mal, dépourvu de toute réalité 
substantielle , n’est qu’un pur défaut , une privation. 
Le père d’un pareil dogme ne pouvait échapper à la 
critique de Bayle. 

« On entrevoit , dit le sceptique , dans la doc- 
trine des Mégariens quelques raisons de ce que nos 
théologiens enseignent de la nature du souverain 
bien. Il semble aussi que notre Euclide ait eu quel- 
que petite notion de ce qu’ils enseignent sur la na- 
ture du mal. Ils disent que le mal n’est rien et qu’il 
ne consiste que dans une pure privation. À qui est- 
ce que les Mégariens espéraient de faire accroire que 
les maladies , les chagrins , les vices et toutes les 
autres choses contraires au bien sont des chimères 
qui n’ont aucune existence ? Leur système à cet 
égard-là était un chaos (1). » 

D’atprd , il est assez glorieux pour les Mégariens 
d’encourir la pitié de Bayle en commun avec saint 
Augustin , avec saint Anselme , avec saint Thomas , 
avec tous ces glorieux théologiens dont les noms 
sans doute méritaient bien d’être cités. Après cela , 
leur doctrine , fût-elle un chaos pour Bayle , peut 
se défendre par d’assez imposantes autorités et 
aussi par des raisons assez solides. 

Écartons d’abord les maladies et les chagrins et 
en général tous les maux physiques , toutes les dou- 


(1) Dict. hist. et crit . Art. Eucl. , p. U\U. 
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leurs. Ces prétendus contraires du bien impliquent 
si peu le mal par eux-mêmes , qu’ils peuvent tou-* 
jours devenir et deviennent souvent des biens véri- 
tables. A qui la douleur n’a-t-elle pas été bonne ? 
Qui ne s’est félicité d’avoir un peu souffert ? Reste le 
seul mal inconditionnel et absolu : le vice , le pé- 
ché. Voyons en quoi il consiste. 

Tout homme reçoit de Dieu avec la notion du bien 
moral la puissance de le réaliser en ses actions. Mais 
la liberté de l’homme n’atteint pas toujours sa fin 
naturelle. Pouvant s’élever jusqu’au bien moral , 
elle s’arrête aux plaisirs passagers que la passion ré- 
clame , aux petits intérêts que poursuit l’égoïsme. 
Alors , pour des biens secondaires , elle perd de vue 
le bien véritable ; elle ne fait pas tout ce qu’elle peut 
faire; autrement dit, elle fait le mal. Qu’est-ce 
donc que le mal? L’usage incomplet des dons de 
Dieu ; un défaut , disent toutes les langues ; une pri- 
vation, dit saint Augustin avant Leibnitz; u^ non- 
être, dit Euclide avant Platon. 

Mais ce défaut , cette privation , dit Bayle , ne sont 
pas des chimères. Non sans doute , et c’est pour cela 
que l’être n’y entre pour rien ; car, affirmer la pri- 
vation de l’être, c’est simplement nier l’être, à moins 
qu’on ne réalise la privation absolue , le néant. 

Et qu’on n’objecte pas que dans cette doctrine 
tout est mal par rapport au mieux , tout est bien 
par rapport au pire. 11 n’est pas vrai qu’on fasse du 
bien et du mal des relations toujours mobiles , qu’on 
les nie par conséquent. Tout ce qu’il y a de positif 
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dans l’acte libre : plaisir , intérêt personnel , est 
bien et reste bien. Mais ce bien incomplet n’est pas 
tout le bien que l’agent peut et doit atteindre , 
et c’est ce défaut, ce défaut seul qui est le mal. 
Bonum est causa integra , dit l’école , malum ex 
quolibet defcctu . Et encore : Malum causant habet 
non cfficientem sed deficientem . ( 1 ) 

A cette question : Que faisons-nous quand nous 
péchons? Malebranche a donc raison de répondre : 

(( Rien. Nous ne faisoi\s que nous arrêter , que 
nous reposer. C’est par un acte sans doute, mais 

par un acte qui ne fait rien ; car le repos de 

l’àme comme celui des corps n’a nulle force ou 
efficace physique. » (2) 

Assurément , ces hautes considérations n’appar- 
tiennent pas aux Mégariques. Si toutes les grandes 
vérités sont à peu près indépendantes des temps et 
des hommes , il n’en est pas de même des méthodes 
qui y conduisent. A Malebranche et à Leibnitz toutes 
les profondeurs de la métaphysique chrétienne ; à 
Euclide ces simples prémisses que le bien et l’être 
identiques à une même chose, l’unité, doivent être 
identiques entre eux ; ou si l’on veut que le mal est 
le contraire de l’être et par conséquent n’existe pas. 
Malgré l’infériorité de ce point de vue purement 
logique , il n’en est pas moins remarquable qu’à plus 

de vingt siècles de distance tant d’esprits indépen- 

» . 

* 

(1) Leib. Théod. 

(2) Rech. de laver. t rr éclaire. T. IV, p. 1S et Pass. 
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dants se soient rencontrés dans une solution com- 
mune. C’est une raison de se demander avec Bayle 
ce que les Mégariques pouvaient espérer de faire 
accroire. On ne fait accroire que l’erreur et ils 
avaient la vérité. 

Un dogme d’Euclide qui n’a pas moins d’impor- 
tance, c’est que le bien, identique à l’un, n’en prend 
pas moins les noms divers de sagesse , d’intelligence 
et de Dieu. Ici les interprètes se révoltent et les ré- 
solutions les plus énergiques ne leur coûtent rien, 
pourvu qu’ils puissent lever toutes les contradictions 
qu’ils croient voir. M. Deycks refait Diogène à sa 
manière et, pour tout concilier, l’immole sans pitié à 
Cicéron (1). Bayle est plus expéditif. Son dernier 
mot , c’est que personne n’a compris les Mégariques 
et que ceux-ci ne se sont pas compris eux-mêmes. Il 
nous semble que c’est un peu trop de victimes. Si 
l’école de Mégare n’a eu que des interprètes indi- 
gnes , nul n’a le droit de la mettre en cause. Et si 
l’on a le droit de la mettre en cause , c’est qu’il est 
juste de s’en rapporter à ses interprètes. N’importe, 
Bayle ne veut trouver que des coupables; et, dût-il 
manquer de logique , il tient à convaincre d’in- 
suffisance les Mégariques et Cicéron. Mais laissons 
celte contradiction , et pour mieux juger des argu- 
ments de Bayle, laissons-le parler lui-même. 

« Il faut , dit-il , ou que Cicéron ou que Diogène 
deLaërte aient mal décrit ce dogme d’Euclide. Car, 


(3) Ouv. cit. p. 31. 
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s’il n’y a qu’un bien , et si le bien est toujours sem- 
blable à lui-même , comme Cicéron le suppose ; 
comment pouvait-on dire que la prudence , Dieu et 
l’entendement étaient le bien? La prudence et l’in- 
telligence de l’homme ne diffèrent-elles pas de 
Dieu? Sont-elles semblables à Dieu? Font-elles une 
simple et unique essence avec Dieu? Je crois fran- 
chement qu’aucun de ces auteurs n’a bien compris 
la doctrine des Mégariques , et que ceux-ci mêmes , 
ou ne la comprenaient pas , ou n’en donnaient pas 
une bonne explication (1). 

Bayle n’essaie pas de démontrer cette conclu- 
sion ; seulement il y croit. Rien de plus permis que 
de croire , et rien de plus naturel même aux plus 
grands sceptiques. Mais puisqu’on devait finir par 
croire et à de telles choses ; pourquoi ne pas croire 
à ce qu’affirment Cicéron et Diogène , sauf à cher- 
cher au cœur de la doctrine mégarique la conciliation 
de leurs témoignages ? 

Ce qu’il y a de sérieux dans la critique de Bayle 
se résume en quelques mots : 

1°. Il y a contradiction à affirmer, d’une part, 
que le bien est un ; de l’autre , qu’il est l’entende- 
ment, la prudence, Dieu et plusieurs choses encore. 

2°. Si le bien est Dieu , il ne peut pas être en 
même temps l’entendement et la prudence de 
l’homme ; car ce serait tout abîmer dans la subs- 
tance divine. 

(I) Dict, hist. et crU. Art. Eucl . 
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Ces objections sont graves. Disons-le même , elles 
sont insolubles à prendre la doctrine d’Euclide telle 
que Bayle nous la livre. Heureusement , Bayle , qui 
connaît l’insuffisance de tant de grands hommes , 
ne peut revendiquer l’infaillibilité pour lui-même. 
Voyons donc jusqu’à quel point le critique a pénétré 
le sens de la doctrine qu’il expose. 

Si le bien est un, dit-il d’abord, il ne peut être en 
même temps l’entendement , l’intelligence et Dieu. 

Sans doute , si Euclide considérait Dieu , la sa- 
gesse, l’intelligence comme autant de réalités sui 
generis, et si, après avoir énuméré ces réalités di- 
verses , il ajoutait : le bien est la collection de toutes 
ces choses et il est un ; la contradiction serait ma- 
nifeste , elle serait grossière , car ce serait affirmer 
et nier à la fois un même attribut d’une seule et 
même chose , considérée au même moment et sous 
le même rapport. Mais Euclide ne fait rien de sem- 
blable, Tout ce qu’il dit , c’est que le bien, un par 
nature, reçoit différents noms; ou, si l’on veut, que 
les mots Dieu, sagesse, intelligence n’expriment 
que les points de vue divers d’une seule et même 
chose qui est le bien. Or, qu’y a-t-il de contradic- 
toire en cette doctrine? Encore un coup, l’unité est 
dans la nature , la multiplicité dans les noms , c’est- 
à-dire dans les modes, dans les manifestations. S’il y 
a là une difficulté , il faut avouer qu’elle se retrouve 
partout, hors des pures abstractions. En effet, tout 
être est une substance fixe sous des modes variables, 
quelque chose qui dure sous des formes qui passent. 
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Sans doute , cette alliance partout réalisée de l’un et 
et du multiple , du permanent et du variable reste 
partout un profond mystère , mais n’est nulle part 
une contradiction. 

J’arrive à la seconde objection. 

C’est tomber dans le panthéisme , dit Bayle, que 
de confondre dans l’unité du bien Dieu , l’entende- 
ment et la prudence de l’homme. 

Ici encore , cherchons le vrai sens de la doctrine 
d’Euclide. Remarquons d’abord que tous les termes 
qui l’expriment , empruntés à la philosophie anté- 
rieure , ont une signification précise que l’histoire 
leur impose. Qui ne reconnaît la ypévnnç de Socrate , 
la science suprême jointe à la suprême vertu ; 
et le Neûç d’Anaxagore , l’intelligence ordonnatrice 
qu’Anaxagore lui-même appelait déjà la cause de 
toute beauté comme de tout bien ; enfin, le ©eôsdela 
philosophie, le Dieu de Pythagoreet de Xénophane, 
d’Empédocle et de Socrate , le principe unique, bon 
et sage, opposé aux divinités multiples et passionnées 
de la religion populaire? Voilà ce que , d’un seul 
mot, Euclide appelle le bien. Certes, une pareille 
synthèse est facile à justifier et à comprendre. 

Euclide dit d’aboi’d que le bien s’appelle Dieu, que 
Dieu est le bien. Devait-il dire que le bien ne tient 
à Dieu que comme décision arbitraire de sa volonté 
souveraine? Nous savons que Bayle et plusieurs 
autres l’ont prétendu. Mais qu’est-ce qu’un bien 
fondé sur l’arbitraire? Qu’est-ce qu’une justice 
dont un caprice décide? Si l’action providentielle n'a 
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ni règle , ni mesure; providence et tyrannie, force 
et droit sont synonymes. Dès lors , il ne faut plus 
dire : Dieu est juste , Dieu veut le bien ; mais Dieu 
est ce qu’il est , Dieu veut ce qu’il veut ; car les mots 
de bien et de justice n’expriment plus que des rela- 
tions essentiellement mobiles. Qu’on ne l’oublie pas; 
résoudre le bien dans la seule volonté divine ; au 
fond c’est nier le bien , c’est rabaisser Dieu. La vé- 
rité est que l’action divine , supérieure à toute im- 
pulsion capricieuse , ne peut manquer d’être con- 
forme à la bonté, à la sainteté, à la justice. Mais , 
d’un autre côté , assujétir Dieu à une loi étrangère , 
ce serait oublier sa toute puissance , ce serait de 
nouveau le nier , l’anéantir. Dieu trouve donc sa loi 
dans sa nature , c’est-à-dire dans la perfection qui 
lui est essentielle. Sainteté par excellence , justice 
infinie , bonté ineffable , il se connaît selon tout ce 
qu’il est , et sa volonté reste soumise à son intelli- 
gence. Ainsi, Dieu s’oblige lui-même, car c’est le 
bien qui oblige et il est le bien. Voilà ce qu’Euclide 
a soupçonné , ce que Platon a dit avant saint Tho- 
mas, avant Leibnitz. 

De plus , Dieu , c’est-à-dire le bien, est en même 
temps l’intelligence et la sagesse. D’autres l’avaient 
dit avant Euclide. C’était Dieu qu’Anaxagore défi- 
nissait l’intelligence , c’était à Dieu que Socrate rap- 
portait comme un glorieux privilège le nom de 
Sage (1). Et en effet , s’il y a dans l’homme de l’in— 


(l)Voy. la fin cia Phèdre. 
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telligence et de la sagesse , l’homme n’est poin - 
tant pas la sagesse et l’intelligence. Il y participe 
par son rapport à Dieu. Dieu seul en est la source, 
seul il les possède dans leur plénitude. Du fait 
de l’homme , il n’y a que le mal , il n’y a que 
l’erreur. 

Est-ce bien là le sens des paroles d’Euclide ? Bayle 
le pense, puisqu’il demande s’il est vrai que Dieu soit 
la sagesse et l’intelligence de l’homme. Mais ce n’est 
pas aux seuls Mégariques que cette question s’a- 
dresse. C’est à Platon qui fait de la vertu un rap- 
port de ressemblance avec Dieu , et de la science un 
don divin (1) ; c’est à ces glorieux docteurs du chris- 
tianisme qui ont parlé de la grâce divine et de cette 
lumière qui illumine tout homme venant en ce monde ; 
c’est à ces grands métaphysiciens des temps mo- 
dernes qui ont appelé Dieu la source de toute in- 
telligence comme de tout bien ; c’est en particulier 
à l’illustre et pieux archevêque qui , au temps de 
Bayle , écrivait ces paroles : 

k Rien ne ressemble moins à l’homme que ce 
maître invisible qui l’instruit et qui le juge avec 

tant de rigueur et de perfection Où est celte 

raison parfaite qui est si près de moi et si différente 
de moi? Où est-elle? Il faut qu’elle soit quelque 
chose de réel ; car le néant ne peut être parfait, ni 
perfectionner les natures imparfaites. Où est-elle 


( 1 ) Pliitèb. « &tüv ù ; ujbpùnw; SoJit. » — « roO OtoO. » — 

® OfAQtwrt; ty*i Ottii . pass. 
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cette raison suprême ? N’est-elle pas le Dieu que je 
cherche? » (1) 

Tous ces grands hommes répondent à la question 
de Bayle par l’affirmative , et , quoi qu’en disent 
Bayle et M. Deycks (2), il n’y a pas là de quoi crier 
au panthéisme. L’accusatiou de panthéisme est une 
de celles dont on a abusé et dont on abusera tou- 
jours. La raison en est qu’il sera toujours plus facile 
de lancer contre un système une accusattion formi- 
dable quë de l’analyser et de le comprendre. Qu’est- 
ce que le panthéisme ? C’est essentiellement l’iden- 
tification de l’univers et de sa cause , de la créature 
et du créateur. « Il n’y a qu’une seule substance. » 
Voilà sa formule nécessaire et invariable. Mais il y 
arrive de deux manières. Tantôt c’est Dieu qu’il 
supprime au profit du monde , tantôt le monde qu’il 
absorbe dans l’unité divine. Sensualiste et maté- 
rialiste dans le premier cas , il est idéaliste et spiri- 
tualiste dans le second. La formule unique du 
panthéisme se développe donc en deux formules 
distinctes et même opposées : « Pas d’autre substance 
que l’univers. » « Pas d’autre substance que l’unité 
divine. » Euclide est-il suspect de panthéisme maté- 
rialiste ? Non. De panthéisme idéaliste ? Peut-être. 
Mais à coup sûr ce n’est pas pour avoir appelé Dieu 
l’intelligence et la sagesse. Est-ce abolir la person- 
nalité humaine que d’en poser les limites , que d’en 


(1) Féncl. Exist. de Dieu. I‘° Part. , § 60 , p. 87. 

(2) « Semina sunt pantheismi. » Our. cit . , p. 31. 
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reconnaître la dépendance? La substance indivi- 
duelle est-elle mise en péril , parce qu’en ce monde 
toute lumière descend d’en haut comme le reflet 
d’une lumière plus pure ? Alors, qu’on divinise la 
nature humaine , qu’on la décore de cette parfaite 
autonomie qui ne convient qu’à Dieu. Ce sera 
échapper par un panthéisme grossier à un pan- 
théisme imaginaire , mais ce sera abonder dans le 
sens de Bayle et comprendre à sa manière la nature 
humaine. Tout ceci n’est pas sérieux. L’homme ne 
cesse pas d’être s’il n’est parfait. Dieu n’est plus, 
si un seul acte échappe à son influence. 

Au fond, que prouvent toutes ces critiques de 
Bayle ? Le vice de sa méthode. En général , ce que 
l’on comprend le moins d’un système, c’est ce qui le 
caractérise , ce qui constitue son originalité. Sous 
les contradictions apparentes sont les distinctions 
profondes , fruits de l’étude que l’étude seule re- 
trouve. Le devoir de l’historien est donc d’aborder 
avec simplicité , avec confiance , avec espoir ces 
difficultés fécondes, ces points obscurs d’où jaillit 
la lumière. Bayle a une autre méthode : il exagère 
les difficultés réelles , il se préoccupe de difficultés 
chimériques , il répand sur tout l’obscurité et dé- 
clare que tout est inintelligible. 

Je ne suis pas sûr que M. Deycks lui-même soit 
toujours à l’abri d’un semblable reproche. A l’en- 
tendre , il est manifeste que Diogène a dénaturé la 
doctrine d’Euclide. La preuve en est que , d’ après 
Diogène , Euclide aurait enseigné d’une part que la 
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sagesse est une, mais prend différensnoms; del’autre, 
que la sagesse n’est qu’un des noms du bien (1). 

Je le demande, où est la contradiction? La sagesse 
est une des formes du bien , chaque vertu est une 
des formes de la sagesse. Est-ce là une difficulté? 
C’est bien plutôt un trait de lumière. Nous l’a- 
vouons , jusqu’ici l’école de Mégare était pour nous 
un véritable mystère. L’histoire la disait fille de So- 
crate et ses dogmes étaient ceux de Parménide. 
Elle avait fait de la dialectique l’objet spécial de son 
étude , et nous ne trouvions pas en ses doctrines ce 
sans quoi toute dialectique est impossible. Pour- 
tant, il nous fallait bien prendre au sérieux la défi- 
nition platonicienne : 

« Diviser par genres , ne pas prendre pour diffé- 
rentes les espèces identiques, ni pour identiques 
celles qui sont différentes , ne dirons-nous pas que 
tel est l’objet de la science dialectique ?» — Oui , 
nous le dirons. » — « Ainsi , quiconque est capable 
de ce travail , sait démêler l’idée unique répandue 
dans une multitude d’individus tous séparés les uns 
des autres et une multitude d’idées différentes 
qu’une seule idée comprend et domine , puis l’idée 
nouvelle qui embrasse de son unité toute une série 

(1) « Turbatum aliquid vidctur esse apud Diogcnem. Id 
,quod magis etiammanifcstum crit comparato loco qui Mega- 
ricis nil nisi unam virtutem ( ca autcm est fpi-jmi; ) multis 
nominibus appellatam videtur tribucre. Noster vero locus et 
Deum et mentem et prudentiam varias tantum appellationes 
summæ illius unitatis indicat esse. ( Ouv. cit. , p. 31. ) 
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d’idées générales ; enfin une multidude d’idées sans 
aucune espèce de rapport entre elles (1 ). » 

Maintenant nous avons cette série de genres et 
d’espèces subordonnées. Au sommet , le genre su- 
prême , le bien , c’est-à-dire l’unité , c’est-à-dire 
l’être. Au-dessous , les diverses espèces de bien : 
la sagesse , Dieu , l’intelligence ; enfin , la justice et 
les autres vertus qui sont des espèces de la sagesse. 
La sagesse , pure multiplicité, pur nom par rapport 
au bien , est essence et unité par rapport à la jus- 
tice. Le bien seul est absolu , non participant, incon- 
ditionnel. Cette division hiérarchique des vertus, ap- 
pliquez-la à la réalité tout entière ; et voilà , avec 
leurs rapports de dépendance logique, les vrais 
objets de la connaissance ; voilà les catégories dans 
lesquelles va se jouer la pensée pure, et désormais 
la science de l’être , la dialectique est possible. 
Avouons-le pourtant , ce commentaire des paroles 
de Diogène semble dépasser ses intentions. Est-on 
étonné que le biographe d’Eucîide se soit contenté 
de laisser deviner une théorie de cette importance ? 
Nous partageons cet étonnement. Mais veut-on faire 
un argument des omissions de Diogène? Voici notre 
réponse : les Mégariques avaient une théorie sur 
les rapports du possible et du réel . Cette théorie est 
de la plus haute importance , puisque la distinction 
de la puissance et de l’acte est devenue la base du 
péripatétisme , comme l’identification de l’une et de 

(1) Sophist p. 163, D. 
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l’autre est le couronnement de toute la doctrine 
mégarique. D’un autre côté , rien de mieux connu 
que l’origine de cette théorie , puisque c’est un con- 
temporain des Mégariques , Aristote lui-même , qui 
la leur rapporte expressément. Pourtant Diogène , 
dont on invoque le silence, n’en dit pas un seul 
mot. 

Faisons d’abord connaître celte théorie. Voici les 
propres paroles d’Aristote (1 ) : 

« Il en est qui prétendent , les philosophes de 
Mégare , par exemple , qu’il n’y a puissance que 
lorsqu’il y a acte â-rav èvzpyfi , fxcvcv SùvcktQoli; que lors- 
qu’il n’y a pas acte , il n’y a pas puissance crov St p? 
évepyfi où SùvoujQat: ainsi , celui qui ne construit point, 
n’a pas le pouvoir de construire -cv pj elxeJe/Müvra 
où SùvaaGoa cixcScfuïv ; mais celui qui construit a ce 
pouvoir quand il construit ociü ziv cizcJsfzeüvra ézav 
eixodofiÿ ; et de même pour tout le reste c/xc iuç St 
y.oL î éici twv àllwv. Il n’est pas difficile de voir les 
conséquences absurdes de ce principe. Evidem- 
ment alors , on ne sera pas constructeur si l’on ne 
ne construit pas ; car l’essence du constructeur , 
c’est d’avoir le pouvoir de construire. De même 
pour les autres arts : il est impossible de posséder 
un art sans l’avoir appris , sans qu’on nous l’ait 
transmis ; de ne plus le posséder ensuite sans l’avoir 

perdu Or, si l’on cesse d’agir , on ne possédera 

plus l’art ; et pourtant on se remettra immédiate- 


(1) Met. IX, 3. 
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nient à bâtir ; comment aura-t-on recouvré l’art ? 
Il en sera de même pour les objets inanimés ,' le froid , 
le chaud , le doux ; et , en un mot , tous les objets 
sensibles ne seront rien indépendamment de l’être 
sentant. On tombe alors dans le système de Protago- 
ras. Ajoutons qu’aucun être n’aura même la faculté 
de sentir , s’il ne sent réellement, s’il n’a sensation 
en acte. Si donc nous appelons aveugle l’être qui ne 
voit point , quand il est dans sa nature de voir , et 
à l’époque où il est dans sa nature de voir, les 
mêmes êtres seront aveugles et sourds plusieurs fois 
par jour. Bien plus , comme ce dont il n’y a pas 
puissance est impossible , il sera impossible que ce 
qui n’est pas produit actuellement soit jamais pro- 
duit. Prétendre que ce qui est dans l’impossibilité 
d’être existe ou existera, ce serait dire une fausseté, 
comme l’indique le mot impossible . Un pareil sys- 
tème supprime le mouvement et la production. L’être 
qui est debout sera toujours debout , l’être qui est 
assis sera éternellement assis. Il ne pourra pas se 
lever s’il est assis , car ce qui n’a pas le pouvoir de 
se lever est dans l’impossibilité de se lever. Si l’on 
ne peut pas admettre ces conséquences , il est évi- 
dent que la puissance et l’acte sont deux choses dif- 
férentes : or , ce système identifie la puissance et 
l’acte. Ce qu’on essaie de supprimer ainsi , c’est une 
chose de la plus haute importance. » (1 ). 


(1) Ce fragment est extrait de l'excellente traduction de 
MM. Pierron et Zévort. Paris , 1840. 
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A cette argumentation pressante et même un 
peu contentieuse , on s’aperçoit que les Mégariques 
ne semblent nullement à Aristote des adversaires à 
dédaigner (1). Quel est au juste l’auteur de celte 
doctrine? Aristote la donne comme très-répandue 
au moment où il écrit , et Eubulide , son contempo- 
rain , n’est guère connu que par ses sophismes. 
Nous n’hésitons pas à la rapporter à Euclide lui- 
même. Au fait , rien ne s’accorde mieux avec tout 
ce que nous savons de son système. Pour le bien 
montrer , il faut prendre les choses d’un peu haut. 

Si les sens ne nous trompent pas , ce monde est 
le théàtred’une multitude de phénomènes qui, rigou- 
reusement analysés, se réduisent au mouvement. 
Avec du mouvement seul on ne fait pas le monde ; 
on ne le fait pas même avec du mouvement et de 
l’étendue (2) ; mais avec du mouvement on en ex- 
plique les manifestations diverses , le jeu extérieur , 
et cela suffit pour qu’on puisse imposer à toute théorie 
expérimentale comme un point de départ néces- 
saire , ce sans quoi le mouvement serait impossible. 
Or , le mouvement a des conditions multiples , et il 
existe des mouvements de plus d’une sorte. Mais nul 
mouvement ne se produit sans que le mobile ne 
passe d’un état quelconque à un état différent ou 

(1) Voyez les autres passages où il revient sur cette doc- 
trine : De Inlerp. IX, 10. — De gener. et corrapt. II, 11. -r- 
Elench. sophis. XX, 10. Cette insistance prouve l’importance 
qu’il y attache. 

(2) Vov. Descartes. Princ. de la philos. 
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opposé. En effet , ce n’est jamais du même au même 
que le mouvement a lieu. 11 n’y a que la mort qui 
succède à la vie , la vie à la mort , le noir au blanc , 
le blanc au noir , et ainsi du reste. Dans tous les 
cas, c’est donc entre les contraires ou entre les 
intermédiaires qui les séparent , que le mouvement 
se produit. Ce que le mobile est devenu , il ne 
l’était donc pas avant le mouvement. Mais puisqu’il 
l’est devenu , il pouvait le devenir. Il était donc en 
puissance ce qu’il est maintenant en acte. Il était en 
acte ce qu’il est maintenant en puissance , et l’on 
peut dire que dans un même mobile et relativement 
à une même forme , la puissance et l’acte , perpé- 
tuellement en présence , se nient et s’excluent per- 
pétuellement (1). 

Ainsi , l’expérience donne le mouvement. Le 
mouvement implique au sein du mobile la substi- 
tution d’un contraire à l’autre , et celle-ci la rela- 
tion essentielle et l’opposition radicale de la puis- 
sance et de l’acte. 

Mais si l’on nie la légitimité de l’expérience , et si 
parla raison on arrive à ce principe que rien n’existe 
que ce qui est un, toujours semblable, toujours 
identique à soi-même ; le mouvement n’est pas même 
une chimère , c’est une impossibilité manifeste , une 
contradiction. En effet, ce qui est essentiellement 
divers et multiple , est essentiellement l’opposé de 


(2) Arist. Met. IX , pass. — • Essai sur la Métaphys, d’ Arist. 
par M. Ravaisson. 
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l'étre , la négation absolue de l’être et sans rapport 
à lui. Donc , tout ce qui rendrait le mouvement 
possible , par exemple la distinction de la puissance 
et de l’acte, est absurde et nul de soi. En effet, 
cette distinction étant donnée , il suffirait de l’éuer- 
gie de la cause pour que le mobile passât de la 
puissance à l’acte , pour que le mouvement eût lieu, 
pour que ce qui est impossible fût réalisé , ce qui 
est contradictoire dans les termes. Le rationaliste 
conséquent , après avoir identifié l’un et l’être , doit 
donc identifier pareillement la puissance et l’acte 
et dire avec Euclide : agir , c’est simplement pouvoir 
et ne pas agir , c’est ne pouvoir pas. Ainsi , qu’on 
ne distingue plus entre deux états successifs de l’être, 
qu’on ne dise plus qu’il est passé de l’un à l’autre 
par l’énergie d’une cause quelconque. L’être est 
essentiellement immobile ; il n’agit pas , il n’est pas 
cause. Il est ; c’est tout ce qu’on peut en dire. De 
tels discours , comme le remarque Aristote , rendent 
impossible toute espèce de génération et de mouve- 
ment. Mais c’est précisément ce que veut Euclide , 
et comme ce philosophe moderne qui nia la matière 
pour en finir avec le matérialisme , Euclide , pour 
en finir avec l’expérience, pose le principe de l’iden- 
tité absolue de la puissance et de l’acte. C’est par 
ce dogme qu’il légitime toutes ses doctrines , qu’il 
met la clef de voûte à son système. 

Ici, les questions se présentent en foule. Elles 
sont obscures , mais non pas insolubles. 

D’abord , les expressions xi dwdfie i , xi ivtpytia , 
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tvepyeîv sont-elles d’ Euclide ? J’avoue que dans nos 
habitudes de précision, ydvtv a bien l’air d’annoncer 
. une citation textuelle. Mais , dans l’antiquité , c’est 
le sens que l’on cite encore plus que la phrase, 
Aristote surtout qui aime à retrouver dans les doc- 
trines de ses devanciers le germe de sa propre doc- 
trine , aime aussi à leur prêter ses formules et leur 
fait parler sa langue même « quand il semble parler 
la leur* D’un autre côté , c’est un fait que les mots 
èvépyeiot , èvepyeïv ne sont pas de la langue de Pla- 
ton (1), ne sont pas même de la langue grecque 
avant Aristote (2) ; et si le mot âùvxptç est partout , 
nulle part ce n’est dans le sens où Aristote l’em- 
ploie. Or, comment Platon eût-il ignoré toutes 
ces formules , si Euclide , son maître , les eût in- 
ventées ou connues ? Enfin , nous savons en quels 
termes la question de la puissance et de l’acte était 
posée dans l’école mégarique quelque temps après 
Aristote , moins d’un siècle après Euclide. Le possi- 
ble r à àuvavàt y avait pour corrélatif non pas le tô 
èvepyeia, mais le tô aMèç et le tô dvot.yy.oLm (3). Sans 
doute , le tô èvepyeia et le tô dlyOèq ne sont , au fond , 
que les divers aspects d’une même chose. Mais ilne 
s’agit ici que des formules , et , en ce sens , il me 
paraît à peu près certain que Yèvépyeia et la £ vxpcç 
sont d’origine péripatéticienne. 


(t) Voy. le Lexicon de Ast. 

(2) Thésaurus linguœ grœcœ d’Henri Étienne. 

• (3) Voy. troisième partie, ch. I de ce travail. 
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Du reste, cette question n’a pas toute l’importance 
qu’on pourrait croire. En effet , qu’Euclide ait ou 
non prononcé les mots èvépy eux et âùvaptç, il est hors 
de doute qu’il a connu la distinction que ces mots 
expriment; et comme c’est sur cette distinction 
qu’est établie toute la philosophie d’Aristote , il est 
toujours vrai de dire qu’il a posé la base du péripa- 
tétisme. Suit-il de là qu’il ait deviné le péripaté- 
tisme lui-même? En aucune manière. Ce n’est pas 
la distinction logique des deux termes qui a le plus 
d’importance , c’est la détermination du rapport qui 
les unit. L’èvépyeia et la <?ûvafuç ne sont rien sans l’af- 
firmation simultanée de la matière et de la forme , 
de la cause et de la fin , sans la théorie des quatre 
principes , sans la croyance au mouvement et à tout 
ce qu’il implique. Qu’est-ce que l’acte dans l’immo- 
bilité? Qu’est-ce que la puissance qui ne peut passer 
à l’acte ? Une contradiction manifeste , ou un mot 
vide de sens. Aussi, à quoi vient aboutir dans l’école 
mégarique cette distinction de la puissance et de 
l’acte? A l’identification absolue de l’une et de 
l’autre , à l’absolue négation de tout ce qui n’est pas 
l’unité. Euclide a préparé et non pas inventé le pé- 
ripatétisme. Aller plus loin , ce serait fausser l’his- 
toire,* mais c’est jusque là qu’il faut aller. 

Cette question résolue en appelle une autre. 
D’après certains critiques, ce serait au-delà de l’école 
mégarique , au-delà de Socrate , jusque dans l’école 
atomistique qu’il faudrait aller chercher le véritable 
précurseur d’Aristote. A les en croire, Démocri te , 
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cité par Aristote lui-même , aurait écrit cette phrase 

remarquable : toutes choses existaient ensemble ; non 

en acte , mais en puissance . Avant tout, faisons con- 

« 

naître dans son ensemble la phrase d’Aristote. 

« Tout vient à la fois , dit-il, du non-être et de 
l’être. J’entends de l’être en puissance qui est le 
non-être en acte. C’est là l’unité d’Anaxagore..., le 
mélange d’Empédocle et d’Anaximandre et ce que 
dit Démocrite : toutes choses étaient ensemble en 
puissance , mais non pas en acte . Ainsi, ces philoso- 
phes auraient eu quelque idée de ce que c’est que la 
matière. » 

Où pjvov êx fjLi) ovzog , oiïlà xai è£ ovzog yiyvezou nxvror 
âvydfJLSt fxévzot cvzog , èx pi cvzog èvepyeiqt' xoù zovzo sort 

zo'A vaÇocycpov ev xocl vg Amp^xpizog ÿticrcv , ijv cfxov nocvzoc 

dvvocp.ei 9 èvepyeia cir verre zrjg vXyç âv elev Yiupévoi. » (1) 

Je reconnais d’abord qu’il y a dans cette phrase 
une citation textuelle de Démocrite. Les mots ùg 
A-npoxpizèg ywiv et la forme directe üv au lieu de 
eivoa ne laissent aucun doute à cet égard. Mais jus- 
qu’où s’étend la citation? Si elle ne se termine 
qu’avec la phrase , Démocrite n’a pas seulement dis- 
tingué et appelé de leur vrai nom Yèvépyeta et la 
âùvocpLtg ; il a déterminé la vraie nature du rapport 

» . » 

(1) ( Met. XII, 2. ) — Je ne sais pourquoi les traducteurs 

de la Métaphysique ont lu 3jv ripht n-avra , ce qui oblige de pro- 
longer la citation jusqu’à sve/r/eîa S’ou. Toutes les éditions que 
nous avons pu consulter donnent opO; et ce mot est indis- 
pensable. 
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qui les unit , il a réellement et littéralement inventé 
le péripatétisme. Car, si tout ce qui est maintenant 
en acte fut jadis en puissance , il y a donc eu mou- 
vement de la puissance à l’acte , il existe donc une 
matière mobile, une forme qui change, une cause 
qui meut , une fin du mouvement. Aristote n’a pas 
été au-delà. A priori, de la part d’un atomiste, une 
pareille analyse est impossible. A posteriori , il est 
prouvé qu’au temps de Démocrite le mot èvépyua 
n’est pas même connu. Pour nous , toute la ques- 
tion est de savoir comment on échappe à ces 
difficultés. 

Le savant auteur du Rapport sur la Métaphy- 
sique (1) incline à croire que les mots : w r,aiv (2) 
■ncbnà 3wà[ui appartiennent seuls à Démocrite , et 
que c’est en son propre nom qu’Aristole ajoute : 
èvepyeia ô'ov. L’idée est heureuse , mais je ne sais si 
l’explication est suffisante ; car l’èvépyeta et la àùvauiz 
comme corrélatives sont inséparables. Nommer 
l’une, c’est penser à l’autre. Ou nulle des deux n’est 
dans un système , ou elles y sont ensemble. Donc , 
les mots èvepyùoc à'cL sont de Démocrite , ou il n’y a 
de lui que ces mots : vv cp eü navra. 

Si je ne me trompe , la phrase d’Aristote s’expli- 
que assez d’elle-même. La maxime fondamentale du 
péripatétisme , c’est que tout vient à la fois de l’être 


(1) Ouïr. cil. , p. 182. — 1<1. Trad. du lit. \I1 de ta Mélap'iys. 
Hat. 

(2) Sur î,jù j , voyez la note pag. 70 de ce trav. 
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et du non-être , c’est-à-dire de l’être en puissance 
qui est le non-être en acte. Or , c’était un dogme 
consacré par les religions antiques et maintenu par 
les philosophes que toutes choses étaient sorties du 
chaos. Ce chaos primitif, diversement nommé dans 
les divers systèmes , Démocrite le désigne ainsi : 
« Toutes choses étaient ensemble , vv ôpov nocvroc- » , 
formule complète et tellement naturelle qu’on la 
retrouve en plusieurs systèmes (1 ) . Néanmoins cette 
formule n’est pas vraie sans restriction , car l’être , 
au sein du chaos , n’est pas l’être en acte , mais seu- 
lement l’être en puissance. A ces paroles : Toutes 
choses étaient ensemble , Aristote ajoute donc : en 
puissance mais non en acte . Ces mots sont l’interpré- 
tation péripatéticienne de la formule de Démocrite 
et la reproduction presque littérale du principe posé 
dès le commencement de la phrase : tout vient de 
l’être en puissance , du non-être en acte. Ce qui 
achève de le montrer , ce sont ces dernières pa- 
roles : nos devanciers ont soupçonné la vraie nature 
de la matière . Conclusion impossible et tout-à-fait 
dérisoire , si l’un deux a , pour son coup d’essai , 
trouvé la doctrine , et même la formule du péripa- 
tétisme. 

Concluons. Avant tous les philosophes de l’an- 
tiquité, avant Aristote , Euclide a vu que la question 
des rapports de la puissance et de l’acte domine la 
physique et la métaphysique tout entières. Mais 


(1) Entre autres dans le système d’Anaxagorc. 
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tandis qu Aristote, posant en principe l’absolue dis- 
tinction des deux termes , arrive à une matière 
mobile , à un Dieu moteur , à un univers plein de 
vie et de variété ; Euclide pose un principe que 
pouvoir c’est agir , et se confirme dans sa doctrine 
de l’unité , de l’immobilité de l’être et du bien. Ce 
dogme de l’identité absolue de la puissance et l’acte 
est comme le point culminant de la doctrine d’Eu- 
clide. C’est aussi le dogme mégarique par excel- 
lence , celui que l’école entière a conservé , pour 
lequel ses derniers représentants ont combattu. 
Et c’est ce dogme que Diogène néglige, ce même 
Diogène qui expose la doctrine d’Aristote sans dire 
un seul mot de toute sa métaphysique. Et ce sera 
pourtant le silence de Diogène qu’un savant critique 
invoquera bientôt comme un motif d’exclusion pour 
certaines doctrines (1). À notre avis , la seule con- 
clusion à tirer des omissions de Diogène , c’est que 
les opinions des anciens philosophes doivent être 
cherchées dans leurs contemporains. Il n’est guère 
possible que Platon et Aristote , ces vrais historiens 
de la philosophie antique, n’aient rien dit de la doc- 
trine d’Euclide. On a vu qu’ Aristote en appréciait 
toute l’importance. Platon jadis avait été la puiser h 
sa source et plus elle avait d’analogie avec la sienne, 
plus il devait prendre soin de l’en distinguer. Parmi 
les allusions dont abondent les écrits de ces deux 
grands hommes , en est-il qui se rapportent aux Mé- 


(1) \oy. ch. suivant, opinion de Rittcr. 
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gariques, et s’il en est, que nous apprennent-elles 
sur le vrai caractère de leur doctrine ? L’examen et 
la discussion de ces questions font l’objet de la 
seconde partie , de la partie la plus importante et 
la plus difficile de notre exposition. 
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CHAPITRE III. 


MÉTAPHYSIQUE d’eUCLIDE d’aPRÈS LES ALLUSIONS DE SES 
CONTEMPORAINS. 

On a vu (1) que dans le Théétète , Platon réfute 
sous le nom d’Euclide les solutions incomplètes don- 
nées à la question de la science. Dans le Sophiste 
qui est la suite du Théétète (2), il passe à la question 
de l’être logiquement impliquée dans la première. 
Il était difficile de ne pas retrouver les Mégariques 
sur ce terrain. Avant de s’engager dans les nom- 

(1) P. 47 de ce travail. 

(2) Après avoir énuméré les diverses preuves qu’on en peut 
donner, M. Cousin ajoute : « Toutes ces raisons tombent 
devant ce fait que l’étranger d’Elée {qui joue le rôle principal 
dans le Sophiste) 11 e joue aucun rôle dans le Théétète. » 
( QEuv. compl. de Plat. T. XI., p. 506.) Cette difficulté nous 
semble résolue dès la première phrase du Sophiste. « Ainsi 
que nous en sommes convenus , dit Théodore, nous arri- 
vons ponctuellement Théétète et moi , et voici un étranger que 
nous amenons avec nous. » Donc, pour que le Théétète puisse 
èlre l’introduction du Sophiste , il faut précisément que l’étran- 
ger ne joue aucun rôle dans le premier de ces dialogues. 
Devant ces paroles formelles de Platon , les plus graves auto- 
rités doivent èlre comptées pour rien. 
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breuses difficultés que la question soulève , Platon , 
comme plus tard son disciple, éclaire la théorie par 
l’histoire, et soumet à la critique les doctrines de ses 
principaux devanciers. Certains Ioniens avaient 
enseigné que l’être est triple , d’autres qu’il est dou- 
ble, Parménide ne voulait qu’un seul être. Après 
avoir examiné ces solutions diverses, Platon ajoute : 
« Nous n’avons point passé en revue tous ceux 
qui se sont expliqués avec précision ( zoùç c hocxpifolo- 
yovpévovç ) sur l’être et le non-être. Mais cela suffit. 
Passons maintenant à ceux dont les solutions ont 
un tout autre caractère ( zoùç aAAwç lèyov zaç ), afin de 
nous convaincre par ces exemples réunis , qu’il 
n’est pas plus facile de définir l’être que le non- 
être ». 

Platon va donc parler de philosophes qui ne sont 
ni les Eléates ni ceux des Ioniens qui déterminent 
le nombre et le nom des êtres. Ici, il faut de nou- 
veau citer Platon lui-même. Ses moindres paroles 
doivent être pesées et approfondies. 

« En vérité, dit l’étranger, il y a entre eux comme 
un combat de géants ( , tant sont 

vives les contestations qu’ils ont sur l’être. Les uns 
rabaissent à la terre toutes les choses du ciel et de 
l’ordre invisible et ne savent qu’embrasser gros- 
sièrement de leurs mains les pierres et les arbres...» 

Thèct'ete . (c En effet , ce sont de terribles gens. 
If m’est souvent arrivé de les rencontrer. » 

L ’étr. « Aussi leurs adversaires, par une sage 
précaution ( eùAa&âs ) , les combattent des hau- 
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ieurs d’un monde invisible , s’efforçant de ramener 
à certaines formes intelligibles et incorporelles toute 
véritable existence ( von xà àxxoo xai càrôiuaxa ilàn GitxÇc- 
fxevoi xnv dknfovhv oùaiocv eivar ) et quant aux corps et à 
ce que les autres appellent réalité , ils les rédui- 
sent en poussière par leurs raisonnements et ne leur 
accordent au lieu de l’existence qu’un simple mou- 
vement de génération ( yévtmv (ftpofUvnv Ttvcc ). Les 
deux partis , Théétète , n’ont pas cessé de se livrer 
au milieu de nous les plus violents combats. » 

Thcéi. « C’est vrai. » 

L ’étr. « Demandons-leur de nous rendre compte 
tour à tour de leur manière de voir sur la nature 
de l’être. Auprès de ceux qui mettent l’existence 
dans les idées , la chose est moins difficile , attendu 
qu’ils sont plus traitables. Mais ce sera fort mal 
aisé , je dirai presqu’impossible , auprès de ceux qui 
veulent de vive force amener toutes choses à n’étre 
que des corps. » 

C’est pourtant par ces derniers que Platon com- 
mence. Il examine en détail leur doctrine toute sen- 
sualiste et leur propose à la fin celte définition de 
l’être. 

« Tout ce qui possède une puissance quelconque 
pour exercer une action quelconque ou pour en 
souffrir une , la plus petite et de la chose la plus 
petite que ce soit , ne fût-ce même que pour une 
fois , tout ce qui possède une semblable puissance est 
réellement. » 

Passant ensuite aux partisans des idées, Platon 
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charge Théétète de répondre pour eux aux questions 
suivantes : 

L’étrang. « Vous dites, n’est-ce pas, qu’il faut 
distinguer la génération et l’élre ( yêvecnv , ciiaiav ) ? » 
Thèét. « Oui. » 

L ’étr. « Que c’est au moyen de la sensation que 
nous communiquons par le corps avec la génération, 
et que c’est au moyen de la raison que nous com- 
muniquons par l’ame avec la véritable essence ( rV/v 
cv ro)ç cvaîxv ) que vous prétendez toujours' semblable 
à elle-même ( dsi xxzà ravrà àxravz^ ) , tandis que la 
génération est toujours variable ( «XXore ) ? » 

Thèét . « C’est encore ce que nous disons. » 
L’étr . (<.... Peut-être, Théétète , n’entends- 
tu pas leur réponse à ce sujet tout-à-fait aussi bien 
que moi qui y suis accoutumé depuis long-temps. » 
Thèét. « Que disent-ils donc? » 

L p étr . « Ils contestent ce que nous venons d’éta- 
blir sur l’être avec les enfants de la terre. Nous 
v avons cru bien définir les êtres par la puissance 
d’exercer ou de souffrir une action quelconque , si 
petite qu’elle soit. A cela ils disent que, quelle que 
soit cette double puissance , elle appartient à la gé- 
nération; mais que ni la puissance passive, ni la 
puissance active ne conviennent à l’être ( npèç $è où- 

aiocv, tovtoôv ovâezépov zr\v ôvvapuv àppôzzsiv cp aai. ) » 

Platon réfute cette doctrine et résume en ces 
termes toute cette discussion : 

« Le philosophe est absolument forcé de n’é- 

couter ni ceux qui font le monde immobile , que ce 
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soit dans l’unité absolue ou dans les idées multiples 

( juLYirè twv ev yi xcd zà TtoXk à sïâri \zycvzwj zc izâv éoTïjy.oç ccno- 

déxeaOzt ) , ni ceux qui mettent l’être dans un mou- 
vement universel. Entre le repos et le mouvement 
de l’être et du monde, il faut qu’il fasse comme les 
enfants dans leurs souhaits , qu’il les prenne l’un et 
l’autre. » 


Il y avait donc , au temps de Platon , deux grandes 
écoles dont les violents débats remplissaient Athènes. 
Elles s’accordaient à reconnaître des réalités multi- 
ples qu’elles désignaient par un nom générique, sans 
en fixer le nombre. Elles différaient sur la nature de 
l’être, sur ses attributs, sur les procédés qui nous 
le donnent. II s’agit de savoir quelles sont ces deux 
écoles. Tous les interprètes sont d’avis que la première 
est celle de Démocri te (1). M. Deycks croit pouvoir 
ajouter celle d’Aristippe (2). Ce qu’on approuvera 
difficilement si l’on songe à la vie toute pratique des 
Cyrénaïques, à leur dédain pour la science (3) , à 
leur scepticisme renouvelé de Protagoras (4) , à 
l’influence si restreinte de leur doctrine. 

La seconde école est moins facile à déterminer. Il 
s’agit de philosophes que Platon a fréquentés ( iyù 


(1) Schlcierm. Einleit. z. Soph. p. 135. — z. Théct. p. 183. 
— Heindorf ad. h. /. p. 381. — Cousin, OEtn\ complet de Plat. 
T. XI, p/252. 

(2) Ouv. cit. 3 p. 39. 

(3) Arist. Mét. II, 2. — Sext. Emp. Ad. Math. VII, 11. 

(4) D. L. II, -92. — Sext. Emp. Ibid. VI, 53 , VII, 191.— 
Conf. Plat. Philéb. p. /|3. 
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dià avv/ide tav ) , auxquels il accorde sa sympathie 
(ripepû-epoi yâp) , de dialecticiens qui puisaient leurs 
arguments dans la divisibilité à l’infini de la matière 
( xarà < Tfuxpà diaOpavovreç èv zcïç Icyoïç ) , et substituaient 
à la génération toujours mobile (yévemv yepcpévnv n va) 
que les sens et le corps font seule connaître ( acouan 
ât 'ccKjOnaecoç ) , les formes intelligibles et incorporelles 
( vovjTà y.od daMpcx-xa ) de la véritable essence ( tyiv 
cvtgoç cvcriav ) , de l’essence toujours semblable à elle- 
même ( riv ecei xoczd zocuzà w<7aûr&'ç ’éyti'j (pare ) que l’ame 
conçoit par la raison loyurpicv). Enfin , et ce 

dernier trait a de l’importance, ces mêmes philoso- 
phes soutenaient que la puissance active et la puis- 
sance passive n’étant relatives qu’à la génération 
(yîvéaei p.èv p.ézeazi zcv noieiv xai Tzdayjiiv dvvdpLeuç ) ? ne 
peuvent en aucune manière convenir à la véritable 

essence ( 7r pcç âk oixjiccv zcvzoùv ovdezépcv zw àiivapn 
àpp-czzeiv ) . 

Il y a plus de vingt ans que Socher , frappé de l’ap- 
parition de cette théorie des idées qui semble insé- 
parable du nom de Platon , en conclut que Platon 
n’avait fait que mettre en scène sa propre école, 
que raconter sa propre histoire (1). 

Il n’y a qu’une difficulté : c’est qu’un peu plus 
loin , Platon se tourne contre cette théorie des idées 
immobiles, l’accable , comme toutes les autres , du 
reproche mérité d’insuffisance, et y substitue la 
vraie théorie platonicienne qui la comprend et la 


(1) Sur Us ouvrages de Plat. ( Mun , 4820. ) 
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complète, qui affirme ce qu’elle affirme, sans nier 
ce qu’elle nie^ 

Socher ne convainquit personne , et la cause en 
est simple ; mais il. provoqua une interprétation 
nouvelle. Henri Ritter se prononça pour l’école 
d’Héraclite (1). En effet , le système d’Héraclite si 
peu compris des anciens eux-mêmes , peut paraître 
l’asile naturel de toute doctrine obscure dont l’au- 
teur est inconnu. D’ailleurs Héraclite enseignait , 
comme les partisans des idées , que le monde exté- 
rieur est en proie à une mobilité perpétuelle. Bien 
plus , il prenait comme eux son critérium dans la 
raison (2); et, à l’époque dont il s’agit, il s’en fallait 
bien que sa doctrine eût perdu de son importance, 
puisque , comme dit ailleurs Platon , la bataille enga- 
gée par ceux d' Eph'ese , s'étendait chaque jour du coté 
de F Ionie (3). 

Les ressemblances sont donc nombreuses. Pour- 
tant la conjecture de Ritter ne soutient pas l’examen. 
En effet , qu’importe qu’Héraclite fasse appel à la 
raison, si la raison ne le conduit qu’au feu vivant et 
éternel , seule vérité qui ne se cache point (4) ? Puis , 
qui reconnaîtrait les partisans des idées , ces héros 

(1) Hist. de lapliil . ionienne ( Berl. 1821 ). 

(2) a ToOtov tov xocvov Xôyov xat, 0s ïov v.cà ou xarà (asto%-/]v yi-joasBa. 

ioyixôi, ytpvriiptw «pvjartv o H/>âx).stroç. » Sext. Emp. üdv. Math . 

Ch. VIT, 129. 

(3) Plat. Théét. p. 130, B. 

(A) « T b pô Sûvôv rore. » V. Clcm. Alex. Pœdag. II, 10, p. 
196. — « \ir,Qèç r o pJ? ).»j0ov. * Sext. Emp. L l. VIII, 8. 
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de la dialectique , dans ce Cratyle qui , atteint d'un 
scepticisme incurable , ne niait plus , n’affirmait 
plus, se bornait à remuer le doigt (1); dans ces 
Héraclitéens du Thèètete , sombres enthousiastes qui 
tiraient , comme d’un carquois , quelques mono- 
syllabes énigmatiques qu’ils décochaient à leurs ad- 
versaires (2) ? Puis , qu’est-ce que ces formes incor- 
porelles , qu’est-ce que ces essences immobiles dans 
un système où le feu est à la fois la cause , la sub- 
stance et la fin de toutes choses? D’ailleurs, Platon 
a parlé plus haut des Muses d’Ionie et de Sicile ; il a 
rangé Héraclite et Empédocle dans la première 
classe de philosophes , parmi ceux qui ont déterminé 
le nombre et le nom des êtres. Est-on forcé de croire 
qu’il revienne sur lui-même par une contradiction ? 
Mais c’est peut-être trop insister sur une hypothèse 
qui doit toute son importance au nom de Ritter , et 
que Ritter a abandonnée (3). 

Vers le même temps , un grand critique donnait 
du même passage une interprétation appelée à une 
tout autre fortune. Schleier mâcher , dans son in- 
troduction au Sophiste (4) , prouve fort bien deux 
choses : 1 ° que dans le passage cité , Platon ne parle 
pas de sa propre école; 2° qu’il ne parle pas davan- 
tage de l’école d’Élée. Platon ne parle pas de sa 


(1) Arist Met. III, A. 

(2) Thcèt. pass. cit. 

(3) Voy. p. 96 de ce travail. 
(A) P. 130 et suiv. 
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propre école , dit-il, car on ne peut supposer qu’il 
ait à la fois deux théories dont l’une lui serve à 
réfuter l’autre. 11 ne parle pas de l’école d’Élée , car 
on voit qu’il s’agit de contemporains qu’il tient à 
ménager. D’ailleurs, un peu plus haut, il a déclaré 
en avoir fini avec Parménidc , et , dans sa conclu- 
sion générale , il distingue fort bien les Éléates qui 
font l’univers immobile dans l’unité, de ceux qui le 
font immobile sous les idées multiples (1). Donc , 
ajoute Schleiermacher , il faut trouver une école qui , 
au temps de Platon , ait admis que l’essence immo- 
bile , conçue par la raison , est distincte de la géné- 
ration que les sens font connaître. Or, on sait que 
les Mégariques avaient emprunté aux Éléates, entre 
autres dogmes , celui de la distinction de la généra- 
tion et de l’être , et rien ne s’accorde mieux avec 
une pareille doctrine que cette théorie des idées 
presque platonicienne , que cette lutte acharnée 
contre les partisans de Démocrite. 

11 y a deux parties dans cette dissertation : l’une 
réfutative , l’autre démonstrative. Nous ne dirons 
rien de la première , si ce n’est que les conclusions 
qu’on y trouve n’ont etc contestées par aucun des 
critiques postérieurs (2). Ce sont des résultats ac- 
quis à la science , et que l’on peut , avec assurance , 


(1) Voy. pl. haut, p. 87. 

(2) Voy. M. Deycks, O ut. cit. p. 39. — Hitler , Rhcin. Mus. 
p. 306 , et dans ce travail . p. 97. — M. Cousin , T mil. de Plat. 
T. XI. p. 517. 
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prendre pour point de départ. Il n’en est pas de 
même de la seconde partie. Car , de ce qu’une école 
a distingué la génération et l’être, il n’en résulte 
pas que cette école ait admis la théorie des idées. 
Parmi tous les philosophes anciens , qui mieux que 
Parménide a distingué le monde sensible du monde 
rationel ; qui plus que Parménide a rendu ces deux 
mondes étrangers l’un à l’autre? Cependant , où 
trouve-t-on que Parménide ait parlé des idées? La 
distinction de la génération et de l’être est une 
condition nécessaire de la théorie des idées , mais 
non une condition déterminante. Dans l’hypothèse 
de l’unité absolue, par exemple , il ne reste aucune 
place aux idées multiples , et pourtant la génération 
et l’être sont distincts et même incompatibles. La 
conclusion de Schleiermacher n’est donc qu’une 
hypothèse , ou , comme Schleiermacher l’appelle 
lui-même , qu’une conjecture. 

Toutefois, cette conjecture était profonde Rap- 
prochée de ce fait historique que Platon avait suivi 
à Mégare les leçons d’Euclide , elle donnait à l’au- 
teur des dialogues un précurseur plus immédiat que 
Socrate et Parménide ; elle répandait sur une 
grande époque et sur de grands systèmes de nou- 
velles clartés. Heindorf , dans ses notes sur Platon , 
la proclama comme une découverte. Quelques an- 
nées plus lard , M. Deycks , dans une exposition 
complète de la doctrine mégarique , s’efforçait de 
systématiser les résultats obtenus, et de confirmer 
par des arguments nouveaux les conclusions de 
Schleiermacher. 
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Le grand critique avait avancé que les Mégariques 
admettaient la distinction de la génération et de l’être. 
M. Deycks cita les textes et mit ce fait à l’abri de 
toute contestation. Mais était-ce bien là ce dont il 
s’agissait? Qui doute que les Mégariques n’eussent 
distingué ce qui passe de ce qui dure, le phéno- 
mène de la réalité? C’est cette distinction qui fait 
l’essence du spiritualisme. Mais avaient- ils concentré 
l’être dans l’unité absolue comme leur maître Par- 
ménide , ou concevaient-ils l’unité de l’être comme 
répandue, sinon comme divisée dans une multi- 
tude d’unités secondaires? Telle est la vraie ques- 
tion. Schleiermacher la résout par une conjecture; 
M. Deycks , par un acte de foi (1) à Schleiermacher, 

Voici pourtant ce qu’on pourrait appeler une ten- 
tative de démonstration. Socrate soutient dans le 
Parménidc que comme le jour est tout entier en 
plusieurs lieux sans qu’on puisse dire que le jour soit 
extérieur au jour , de même chaque idée réside tout 
entière en chaque individu sans être elle-même hors 
d’eller-même. Schleiermacher avait déjà pensé que 
cette comparaison pouvait venir des Mégariques. 
M. Deycks va jusqu’à supposer que les Mégariques 
s’en servaient pour montrer comment l’être est un 
quoique engagé dans des idées multiples (2). Mais 
d’abord , dans le passage de Platon , il s’agit du rap- 

(1) a Ilæ ferc sunt smnmi philosophi rationes, quas ego, 
quum certissiniæ et abomni parle munitæ esse vidcantur, 
confirmationc egere non arbitrer. » ( Our. cit.,p. 39. J 

(2) Ouu. cit. } p. 42. 
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port des idées aux choses , non du rapport de l’être 
aux idées. Puis , les Mégariques eussent-ils admis la 
théorie des idées, il faudrait prouver que cette com- 
paraison leur appartient. Au contraire , on pose en 
principe que cette comparaison leur appartient , et 
l’on conclut qu’ils admettaient la théorie des idées. 
Ainsi , pour justifier une conjecture on en fait une 
seconde, et celle-ci est la plus contestable. 

A tout prendre , il n’y a pas de honte à s’égarer à 
la suite de Schleiermacher. Mais l’affirmation d’une 
chose douteuse la rend moins admissible et non pas 
plus certaine; et sous ce rapport , il est à craindre 
que M. Deycks n’ait compromis par un dogmatisme 
précipité la grande et simple conjecture de son 
illustre maître. Les faits sont là. Le travail de 
M. Deycks est de 1827. En 1828, Ritter rentre dans 
l’arène. Il y rentre fortifié par des études nouvelles , 
illustré par de glorieux travaux. Vient-il défendre son 
ancienne opinion ? Son premier soin est de déclarer 
qu’il l’abandonne. Propose-t-il du moins quelque in- 
terprétation nouvelle? Non. Il ne veut que battre 
en brèche l’interprétation dominante. En homme 
habile, il en saisira les côtés faibles, il triomphera 
des difficultés non résolues par M. Deycks, il affir- 
mera peu , il niera , surtout il doutera. En cette po^ 
si lion qu’il a choisie , il peut tout attaquer sans 
être contraint de se défendre , et il a pour lui le 
prestige que donne l’amour désintéressé de la vérité 
garanti par le sacrifice d’une opinion. Les observa- 
tions de Ritter sur la philosophie de l’école méga-* 
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pique sont jusqu’ici le dernier mot de la critique 
allemande. La discussion relative à la difficulté qui 
nous occupe en est la partie la plus importante. De 
crainte de l’afïaihlir par une simple analyse , nous en 
donnons une traduction littérale. 

(( M. Deycks, dit Ritter, pense avoir trouvé que les 
Mégariques, outre la pluralité des noms, admettaient 
encore celle des idées Nous devons renoncer à être 
de son avis sur ce point. 11 est de la dernière impor- 
tance de savoir à quoi s’en tenir à ce sujet , car la 
philosophie mégarique en dépend presque tout en- 
tière. 11 s’agit de l’explication à donner d un passage 
bien connu du Sophiste de Platon. Schleier mâcher, 
dans son introduction au Sophiste , a avancé , mais 
avec beaucoup de réserve , celte conjecture que les 
philosophes qui donnent pour la véritable essence 
des choses certaines espèces immuables, intelligibles 
et incorporelles, pourraient bien être les Mégariques. 
Cette opinion est suivie par M. Deycks qui ne doute 
plus , qui tranche les questions avec certitude. C’est 
à vrai dire ce que Heindorf , dans ses notes, avait 
fait avant lui. Il me semble pourtant qu’autre chose 
est de risquer une conjecture pour éclaircir un 
passage difficile , aiître chose d’ériger cette conjec- 
ture en fait historique incontestable. Pour ma part, 
je n’ose me flatter de contribuer beaucoup à éclair- 
cir ce passage. Mais je ne puis me dispenser de com- 
battre par quelques considérations l’explication 
proposée et admise. Avant tout , loin de vouloir 
défendre par des raisons qu’il me serait facile de 
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trouver , l’opinion que j’avais d’abord émise un peu 
témérairement (1 ) dans mon Histoire de la philoso- 
phie ionienne , j’avoue que je l’abandonne complè- 
tement. Je pense même avec Schleier mâcher que 
Platon dans ce passage ne parle pas de sa théorie 
des idées , et qu’enfin il y est question d’une doctrine 
bien connue. Mais en accordant ce dernier point ; 
je dois faire observer qu’il y a tant de lacunes dans 
ce que nous savons de la philosophie ancienne, 
qu’une doctrine très-connue à Athènes du temps de 
Platon peut bien être fort inconnue de nos jours. Il 
faut remarquer en outre que la manière dont Platon 
expose et réfuté les doctrines des autres philoso- 
phes, est rarement de nature à en donner une idée 
exacte. Car, en général , il s’attache moins à l’ex- 
pression caractéristique et à la substance entière de 
ces doctrines qu’au point de vue qui convient à ses 
recherches du moment. Dans le cas particulier qui 
nous occupe, il faut remarquer de plus qu’il n’y a 
aucune induction à tirer du mot t'-àn (2); car, dans 
la langue ordinaire de Platon , et plus encore dans 
celle des philosophes antérieurs, ce mot n’a qu’une 
signification fort peu précise. Le seul dessein de 
Platon est de réfuter deux doctrines opposées , dont 
l’une admettait une multitude de choses corporelles, 
perceptibles aux sens extérieurs ; l’autre une multi- 


(1) « Kuhncr aïs ich solltc. » p. 30fi. 

(2) Le texte dit : « Sur le moi «&?, il n’y a rien à bâtir. » 
(Nichts gebaut werden darf. ) 
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tude de formes de l’être incorporelles , accessibles 
à la raison seule , étrangères à tout changement , 
espèce d’atômes spirituels ou plutôt intelligibles, 
assez semblables aux monades de Leibnitz. Main- 
tenant, qui a formulé cette dernière doctrine si 
originalement systématique? Nous ne voulons point le 
décider ici , malgré les nombreuses indications que 
l’antiquité pourrait nous fournir. Notre seul but est 
de montrer qu’il n’est pas facile de reconnaître la 
doctrine des Mégariques dans ce passage de Platon. 

D’abord , il est bien clair que Platon n’a pas en 
vue une opinion récemment émise et dont l’influence 
fût limitée à une seule école , mais une doctrine 
très-répandue ; sinon , il n’aurait pu dire : « èu 

fxéau âè mpi zavza àn^croq apœerépMV ocsi Zwearmi. » 

Quant aux Mégariques en particulier , je ne pense 
pas que l’on puisse , d’après la phrase de Platon , 
les ranger parmi les partisans de cette doctrine ; 
car Platon oppose les deux partis comme 
léyov zsç aux Sixxpiëoloyoiiacvoi ovzoçrs népi xod pj. Or, 
quoique cette dernière expression , dans la phrase 
où elle figure, ait aussi ses obscurités; cependant 
on ne pouvait avec raison ranger les Mégari- 
ques parmi les £),),&>? liycvnq , c’est-à-dire , comme 
M. Deycks l’explique fort bien , parmi ceux qui 
avaient parlé sur l’être et le non-être temcre nullo- 
i/uc certo consilio , puisque sur les traces des Ëléates 
ils pénétraient plus avant que tous les autres Socra- 
tiques dans l’exacte notion de l’être. Maintenant, il 
est bien vrai que M. Deycks a présenté de nom- 
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breuses considérations à Tappui de la conjecture de 
Schleiermacher , mais rien qui ressemble à la chose 
principale , savoir à la preuve que les Mégariques 
admettaient dans l’unité de l’être une certaine plu- 
ralité. A moins que peut-être on ne regarde comme 
une preuve un passage du Parménide de Platon que 
M. Deycks, toujours d’après Schleiermacher, veut 
appliquer aux Mégariques, mais par pure conjecture. 
Ainsi , l’opinion à laquelle nous sommes obligé de 
refuser notre assentiment n’a d’autre base que des 
conjectures sur un passage obscur de Platon. Mais 
nous avons pour la combattre d’autres arguments 
empruntés à une exposition moins suspecte de la 
doctrine des Mégariques. Car , outre qu’il nous pa- 
raît incroyable que la doctrine des Mégariques sur 
la pluralité des choses intelligibles ait été claire- 
ment exposée dans leurs écrits et portée à la con- 
naissance de tout le monde sans que parmi les 
anciens, qui ont remarqué la conformité de leur doc- 
trine avec celle des Eléates , il en soit un seul qui 
ait laissé soupçonner la différence importante qui 
les séparait ; nous trouvons de plus à opposer à 
l’opinion de Schleiermacher ce que nous disent les 
anciens, savoir que les Mégariques avaient admis 
la pluralité des noms. Comment donc eussent-ils passé 
sous silence un point plus important , savoir qu’ils 
admettaient aussi la pluralité des choses ? De plus , 
dans le passage de Cicéron déjà cité , nous trouvons 
une preuve évidente du peu de valeur de cette opi- 
nion. Non-seulement Cicéron, traduisant littérale- 
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ment les formules grecques, admet la parfaite con- 
formité de la doctrine des Mégariques et de celle 
des Eléates (ce qui est légitime si les Mégariques ne 
faisaient que développer la doctrine éléalique, mais 
non s’ils s’en séparaient sur un point capital) , mais 
encore les termes dans lesquels il expose la doctrine 
inégarique , considérés comme une traduction litté- 
rale du grec, correspondent exactement aux expres- 
sions des Eléates et désignent dans leur langue ha- 
bituelle l’unité absolue du bien qui constitue toute 
vérité. Car , nous le répétons , simile en latin c’est 
cfxciov en grec , et ce mot qui a pour synonymes 
ôpiv , ïacv , étourô) ttov- oae twutcv , est consacré par les 
Eléates à exprimer l’entière suppression de toute 
différence et de toute pluralité. De là vient que de 
la ressemblance Xénophane conclut à la forme sphé- 
rique de l’univers , Parménide à l’impossibilité de 
toute dissolution. Enfin , les interprètes postérieurs 
emploient continuellement ce mot pour indiquer 
la suppression de toute pluralité dans l’unité des 
Eléates. 

Ceci me . parait suffisant pour couper court à 
toutes les conjectures. Cependant d’autres faits 
indiquent que les Mégariques n’admettaient nulle- 
ment la pluralité des idées ; car il est dit positive- 
ment que Stilpon combattit la théorie des idées. 11 
est vrai que M. Deycks cherche à montrer que cette 
polémique était dirigée non contre les idées plato- 
niciennes , mais contre les représentations géné- 
rales des objets sensibles. Nous doutons que cette 
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distinction puisse convenir à la théorie ancienne des 
idées , et , d’un autre côté, nous ne trouvons chez 
les anciens aucune théorie des idées que Stilpon eût 
pu combattre comme il l’a fait, si ce n’est la théorie 
platonicienne » (1). 

Il est inutile de louer ce morceau où , pour la pre- 
mière fois, la critique raisonnée prend la place de 
l’interprétation divinatoire. Nous nous contenterons 
de remarquer qu’il n’est pas une seule des objections 
de Ritter qui ne tende à saper par sa base toute la 
théorie de Schleier mâcher. Si nous ne sommes pas 
sûrs d’avoir tous les noms des grandes écoles anti- 
ques ; si les expositions de Platon sont tellement obs- 
cures qu’il n’y ait absolument rien à en conclure ; 
si les écoles qui ont professé cette théorie des idées 
sont fort anciennes et n’ont parlé de l’être qu’au 
hasard, et comme en passant; enfin si le dogme 
fondamental des Mégariques a été celui de Parmé- 
nide , l’identité absolue de l’un et de l’être ; si une 
seule de ces assertions est vraie , la thèse de Sehleier- 
macher est fausse. Ainsi , désormais , la question 
est nettement posée. Pour avoir le droit d’affirmer 
que la théorie du Sophiste appartient aux Mégariques, 
il faudra avoir résolu toutes les objections de Ritter ; 
il faudra de plus avoir trouvé d'autres arguments 
que ceux de Schleiermacher ; car ceux-ci , de l’aveu 
de leur auteur , ne donnent pas la certitude. Cette 

(1) Rhein Mus. fur Philo I. Geschicht . und griech. Philos. 
(2* Ann. 3* part. p. 305. ) 
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double tache , personne en Allemagne ne l’a entre- 
prise jusqu’ici ; personne même, depuis ces quinze 
dernières années, ne s’y est occupé de l’école mé- 
garique , et l’on dirait qu’après tant d’efforts la 
science germanique s’est reposée dans l’indifférence 
et n’a enfanté que le scepticisme. 

Du moins , ce n’est pas au doute que s’est arrêté 
le seul interprète que le Sophiste ait eu parmi nous. 
Initié aux travaux de Schleiermacher , M. Cousin 
n’a pas hésité à rapporter aux Mégariques la théo- 
rie dont il s’agit. Malheureusement le savant critique 
n’a nulle part exposé avec détail les motifs de sa 
conviction. A peine en trouve-t-on le germe dans 
cette note du Sophiste. 

« Par cette philosophie qui reconnaît ëiàn vomà 
*ai a<7wu«Ta, Platon ne peut entendre sa propre 
école ; car on verra plus bas qu’il met cette philoso- 
phie , avec le matérialisme des physiciens de l’école 
d’Ionie et la doctrine des Éléates , au nombre des 
hypothèses incomplètes qui ne peuvent rendre 
compte ni de l’être ni du non-être... Ajoutez que, 
dans ce dernier passage , on ne peut mieux distin- 
guer de l’école d’Ëlée qui fait l’univers immobile 
dans l’unité , les partisans des idées qui le font tou- 
jours le même dans les idées qui le dominent. On ne 
peut donc croire que Platon , dans le passage précé- 
dent , ait voulu parler des Éléates ; et il faut cher- 
cher une autre école à laquelle on puisse rapporter 
à la fois ces deux passages ; et la seule qui se pré- 
sente est celle de Mégare , sortie à la fois de l’école 
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île Parménide et de l’école de Socrate , et contem- 
poraine de Platon » (1). 

Nous aimons à le reconnaître : c’est dans ces li- 
gnes que nous avons puisé l’idée première de ce tra- 
vail. Mais dans ces lignes, la question est-elle résolue? 
Nous de dirons avec cette liberté que le respect 
autorise et que la science commande , il n’en est 
rien. 

L’argument sur lequel on s’appuie , c’est que si 
l’on passe en revue toutes les écoles antiques jus- 
qu’à l’école de Mégare exclusivement , on n’en trou- 
vera aucune à laquelle puisse convenir la théorie du 
Sophiste. D’où l’on conclut que c'est à l’école de 
Mégare qu’il faut en faire honneur. 

Cet argument suppose deux choses : la première , 
que nous connaissions au moins les noms de toutes 
les grandes écoles antiques. La seconde, que pas un 
seul dogme des Mégariques ne soit inconciliable avec 
la théorie des idées. Si la théorie des idées est en 
opposition avec un seul dogme des Mégariques , l’é- 
cole de Mégare rentre dans la catégorie des autres 
écoles , et doit être rejetée comme elles. Si nous 
ne connaissons pas toutes les écoles antiques , 
l’école cherchée peut se trouver parmi celles dont 
les noms sont inconnus , et la méthode d’élimination 
successive n’est qu’un perpétuel paralogisme. Or , 
ces deux prémisses que l’on suppose sont précisé- 


(1) Œuvres comp. de Plat. trad. en français par P. Cousin, 
T. XI, p. 517. not. 
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ment tout ce que Hitler conteste. La thèse principale 
<lu savant historien , c’est que le dogme fondamental 
des Mégariques est celui de l’unité absolue qui ex- 
clut toute pluralité ; et c’est encore une de ses con- 
victions que rien n’est plus incomplet que notre 
histoire de la philosophie ancienne, et qu’une école 
très-connue à Athènes du temps de Platon peut- 
être absolument inconnue de nos jours. 

Faut-il dire toute notre pensée ? Nous ne croirons 
jamais que la note qui précède soit une tentative de 
démonstration. Ce n’est pas l’historien de Xéno- 
phane et de Zénon d’Ëlée , l’illustre écrivain qui a 
porté la lumière en tant de questions obscures, qui 
a pu prétendre épuiser en quelques lignes une 
telle matière. Il a voulu montrer la voie , tout en 
s’abstenant d’y entrer lui-même. La note du So- 
phiste est une question posée , peut-être même une 
profession de foi , mais rien de plus. Si l’on soutient 
le contraire , il faudra dire que , pour trouver sa 
preuve , un critique de celte force a commencé par 
se placer en dehors et en arrière des discussions 
contemporaines , qu’il a pu tomber dans un vul- 
gaire paralogisme , et qu’affirmant dix ans après 
Rilter ce que Ritter avait nié avec tant d’autorité , 
il en est revenu aux argumens dont Schleier- 
macher , vingt ans auparavant , n’avait osé tirer 
qu’une conjecture. 

Certes , de telles accusations ne seraient pas dan- 
gereuses. Nous ne verrons donc dans la note du So- 
phiste qu’une affirmation dont on s’est réservé la 
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preuve, qu’une conclusion dont les prémisses, ertcore 
inconnues, sont peut-être destinées à rallier tous les 
esprits , à dissiper toutes les incertitudes. 

Jusqu’ici , les objections de Ritter n’en dominent 
pas moins tout le débat. Avant de faire un pas de 
plus , il faut discuter ces objections et les apprécier 
à leur juste valeur. Abandonné à nous-même , ce 
n’est pas sans une véritable crainte que nous abor- 
dons un pareil sujet. 

D’abord, qu’on nous permette de ne pas nous 
occuper des considérations relatives à l’obscurité 
des expositions de Platon en général et du mot eïJ/i 
en particulier. Nous l’avouons, Platon serait le plus 
obscur des écrivains si , lorsqu’il parle d’une théorie 
analogue à la sienne , qu’il appelle comme la sienne 
théorie des idées ; au fond , ce n’était pas d’idées , 
mais d’atômes spirituels , de monades leibnitziennes 
qu’il s’agissait. Laissons ces détails , et, le Sophiste 
à la main , posons comme incontestable*cette vérité 
qu’au temps de Platon une grande école a professé 
et défendu avec éclat une théorie des idées qui n’est 
pas la théorie platonicienne. Reste à savoir quelle 
est cette école. 

Mais peut-être , comme l’insinue Ritter , n’en 
avons-nous pas même conservé le nom. A priori , 
cela n’est pas possible. Les grandes écoles comme 
les grandes nations sont immortelles. Souvent, il est 
vrai , leurs œuvres périssent , leur gloire s’efface , 
leurs luttes sont mises en oubli. Même alors , leur 
nom subsiste. Mille fois répété avec enthousiasme 
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ou avec colère, ce nom se transmet d’une généra- 
tion à l’autre et prend place dans les vivantes tra- 
ditions du genre humain. Le genre humain a la 
mémoire des noms , et il l’a si tenace et si fidèle , 
qu’il y a bien plus de noms historiques qu’il n’y a 
eu de grands hommes et de grandes choses. 

A posteriori , comment croire qu’il ait existé au 
temps de Platon une grande école qu’aucun histo- 
rien n’ait jamais nommée, qu’ Aristote ait passée 
sous silence aussi bien que Cicéron et Diogène ? 
Aristote , en particulier , qui fait l’histoire de cha- 
cune des questions qu’il soulève et qui soulève toutes 
les questions , a nécessairement rencontré et nommé 
cette école. Donc , quelle est l’école qui a formulé 
celte théorie des idées? 

11 y en a plusieurs, dit Killer, et elles sont fort 
anciennes , car cela est impliqué dans ces paroles : 
iv fié'. to) âs izzpi Taira ârr/.ero; djxycrépMV pdyn nç dsi £u- 
vésT/ixe. Distinguons. Veut-on dire qu’au moment 
où parlait Platon l’école dont il s’agit n’était plus 
nouvelle? Nous l’accordons. Mais qu’en résulte- 
t-il contre la conjecture de Schleiermacher ? La 
mort de Socrate est postérieure à la fondation de 
l’école de Mégare (1 ) ; le Thêélèle est postérieur 
d’au moins cinq années à la mort de Socrate (2) ; 
enfin, le Sophiste est postérieur au Théétete (3). 


(1) Voy. p. 27 de ce travail. 

(2) Voy. p. 29 not. 2. 

(3) Voy. p. 8ft. 
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Donc , le Sophiste peut très-bien n’avoir été écrit 
que vingt ou trente ans après la fondation de l’école 
de Mégare. Trouve-t-on qu’un tel intervalle ne 
suffit pas, et, en vertu du mot àti, soutient-on que l’é- 
cole et les discussions dont il s’agit devaient être 
fort anciennes au temps de Platon? C’est ce qu’il 
est permis de nier au triple point de vue de la gram- 
maire , de la logique et de l’histoire. 

Grammaticalement, del signifie toujours et ne si- 
gnifie que cela. Mais dans la phrase citée , toujours 
peut avoir deux sens; l’un absolu, l’autre relatif. 
Au sens absolu, ces luttes n’auraient pas com- 
mencé. Au sens relatif, elles auraient commencé 
avec les écoles elles-mêmes , ce qui n’implique pas 
l’antiquité de ces dernières. Le premier sens est 
condamné par la raison, le second par Ritter et il 
faut choisir. Sans doute, Ritter trouve un moyen 
terme ; il traduit le mot a'ei par depuis longtemps , 
mais c’est en cela que consiste le vice de son inter- 
prétation. 

Au point de vue logique , si l’étranger voulait 
dire que ces discussions fussent fort anciennes , en 
appellerait-il par une apostrophe directe au sou- 
venir de son jeune interlocuteur? Et celui-ci répon- 
drait-il en homme qui a vu et entendu : « C’est 
vrai , dhnQfi. » ? 

Historiquement enfin, ( Ritter le sait mieux que 
personne), la théorie des idées a pour antécédents 
l’induction et la définition socratiques. Aristote le 
dit expressément, et il ajoute qu’avant Platon on ne 
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s'étiut point occupé de dialectique (1). Or, une 
théorie qüi a de telles origines ne pouvait , au temps 
de Platon , remonter à une très-haute antiquité. 

Il résulte de cette discussion , que le mot àel doit 
être pris dans un sens relatif et n’exprime qu’un 
rapport de simultanéité continue entre les discus- 
sions et les écoles. 

Parlons maintenant de la multiplicité de ces 
écoles. Ici notre embarras est extrême. Rilter 
affirme que celle multiplicité est impliquée dans la 
phrase déjà citée et nous ne l’y trouvons point, et 
Schleier mâcher, Heindorf et M. Dey cks ne l’y ont 
point trouvée. Nous doutons même que personne 
l’y trouve. Mais enfin , ces écoles étant nombreuses , 
il devrait être facile à Ritter d’en citer quelques- 
unes. Le savant historien déclare n’en pas connaître 
une seule , et même c’est à prouver qu’on a eu tort 
de nommer l’école de Mégare qu’il fait servir toutes 
les ressources de sa dialectique et de son érudition. 
Ses arguments sont les suivants : 

1° Les léyovrtç , comme M. Deycks l’a dit, 
sont des philosophes qui discouraient sur l’être et 
le non-être au hasard et sans plan arrêté. Or , ce 
caractère est loin de convenir aux Mégariques qui 
se distinguaient entre tous les Socratiques par 
l’exactitude et la profondeur de leurs théories sur 
l’être. 

(1) « H Te itôwv tiauyorfh oii rr,'j gv roc; ).ôyotç eyévtro wi'ijtt». O i 
yào 7TûQ7tpQt UlcÔ.iY.ZlY.Y,; 0 J UlZtïyO'J. » ( Mit. 1 , 6. ) 
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, ‘2° Diogène de Laërle dit expressément que Stil— 
pon le Mégarique combattit la théorie des idées : 
comment donc cette théorie appartiendrait-elle à 
son école ? 

3 ’ Si les Mégariques ont admis la pluralité des 
idées, pourquoi Diogène se borne-t-il à dire qu’ils 
admettaient la pluralité des noms ? 

4° Enfin , s’ils ont admis la pluralité des idées , 
pourquoi Cicéron en fait-il des partisans exclusifs 
de l’unité absolue des Eléates ? 

La plupart de ces objections sont graves ; toutes 
exigent une réponse précise. Nous allons les exa- 
miner l’une après l’autre. 

1° Le nom d’aXXwç Xéycvreç, dit-on, ne peut con- 
venir aux Mégariques qui avaient pénétré plus avant 
que tous les autres Socratiques dans la vraie nature 
de l’être et du non-être, 

D’abord , quand Platon range les partisans des 
idées parmi les aXXwç léycvnç ; c’est à Parménide 
qu’il pense , c’est à Héraclite et à Empédocle qu’il 
a appelés les âtxxptÇofoyoûfievoi. Ritter soutient que , 
relativement aux autres Socratiques, ce nom ne 
peut convenir aux philosophes de Mégare. Qu’im- 
porte? C’est d’ Héraclite et d’Empédocle qu’il s’agit , 
c’est d’Empédocle et d’Héraclite qu’il faut parler. 
Par conséquent , quel que soit le sens d’aXXwç Xéyovreç , 
l’objection de Ritter porte à faux, puisqu’elle ne nie 
pas ce que Platon affirme, et qu’elle affirme ce qu’il 
ne nie pas. 

Toutefois, allons plus loin, essayons de détermi- 
ner le sens des mots »XX&>; Myovrzz, Ritter prend pour 
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accordée Implication que M.Deyckslui livre comme 
une bonne fortune. Mais rien ne nous semble plus 
contestable que cette explication. Quoi , Platon di- 
rait que les partisans des idées s’occupent de l’être 
au hasard et sans plan arrêté , lui qui les représente 
comme engagés , sur cette question de l’être , et de-« 
puis l’origine de leur école, dans de violents et d’in- 
terminables combats ! Cela est impossible , et il 
semble que Ritler l’ait senti lui-même ; car , en cer- 
tains endroits , les ïéyovzz; ne sont plus ceux 
qui parlent au hasard , mais ceux dont les doctrines 
ont le moins d'exactitude. Malheureusement , ce se- 
cond sens n’est pas plus admissible que le premier. 
Car Platon qui laisse percer tant de sympathie pour 
les partisans des idées ; qui fait à leur doctrine 
l’honneur d’un examen sérieux , détaillé , appro- 
fondi ; qui complète cette doctrine plutôt qu’il ne la 
nie; Platon ne voit dans les systèmes contradictoires 
des $iz.y-pi£cAcycù{iEvci qu’une série de fables débitées 
comme à des enfants ( 1 ). 

Les interprétations de Ruhnkénius et de Heindorf 
nous sont inconnues. Mais, ace qu’il nous semble , le 
meilleur commentaire de Platon est dans Platon lui- 
même et dans la langue qu’il parle avec tant de 
naturel et de pureté (2) . àiotxpiGc'XcycïaOxi signifie comp • 
« . • 

(1) Voy. p. U0 de ce travail. 

(2) Quelque erreur doit s’êlre glissée dans la seule traduc- 
tion française que nous possédions de ce passage. Voici cette 
traduction : 

a Nous n’avons pas examiné les opinions de tous ceux qui 
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ter ou raisonner avec précision. Et dans le passage 
de Platon , les àicr.xpiSslcyoùuvjoi sont des philosophes 
qui ramenaient l’univers à un certain nombre de 
principes déterminés auxquels ils donnaient un nom. 
C’est Parménide avec son équation du ri ov et du ri 
iv. Ce sont les physiciens partisans exclusifs du sec 
et de l’humide , du froid et du chaud , etc. , etc. Au 
contraire, les ÔAA«« léycvrt ; , parmi lesquels Platon 
se fut rangé lui-même , se préoccupaient de la na- 
ture et non pas du nombre et du nom des êtres. 
Comme Démocrite , ils plaçaient l’être dans les 
atomes, ou, comme les partisans des idées, dans 
certaines formes intelligibles. Venus après les pre- 
miers , comment n’eussent-ils pas été moins exclu- 
sifs , moins absolus dans leurs doctrines? Quiconque 
a lu le Sophiste , nous rendra ce témoignage que cette 
explication , tirée du passage qui nous occupe , en 
résume l’esprit , en reproduit la pensée principale ; 
mais que laisse-t-elle subsister de l’objection de 
Hitler? 

2° Les Mégariques n’ont pas pu admettre la théorie 
des idées; car on lit dans Diogène que Stilpon , 

se sont exercés sur l’étrc et le non-être. Néanmoins , nous 
jxjuvons nous en tenir là. Mais à présent il faut nous adresser 
à ceux qui professent une tout autre doctrine, etc. » 

( QEuv. cump. de Plat. T. XI, p. 251. ) 

Tl faut donc supposer que Platon après avoir dit : C’est 
assez parlé des philosophes qui se sont exercés sur l’être et le 
non-ètre, passe à d’autres philosophes qui sc sont exercés 
précisément sur le même sujet. 
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l’un d’eux, alla jusqu’à supprimer les idées (1), 
Ritter affirme que ce mot idées doit être entendu au 
sens de Platon. M, Deycks le nie, fort inutilement 
selon nous ; car , dès que l’idée générale est pros- 
crite comme insignifiante, que peut-il rester de la 
théorie platonicienne? Avouons-le, la phrase de 
Diogène prouve fort bien ce que personne ne con- 
teste, savoir, qu’au temps de Stilpon les Mégariques 
n’admettaient pas la théorie des idées. Mais ils 
pouvaient l’admettre un siècle auparavant. I/bis- 
toire des écoles est pleine de telles contradictions. 
Aristote a fait un traité sur l’àme. Dicéarque et 
Aristoxène ont nié jusqu’à l’ame elle-même. Descartes 
a cru aux idées innées ; Malebranche les a rejetées, 
Bien plus , cette théorie des idées dont il s’agit, nous 
savons de science certaine que, dès le temps d’Aris- 
tote, l’école de Platon la combattait au profit de la 
théorie des nombres, (2) Certes , quand les chefs de 
l’Académie , quand le neveu et le successeur immé- 
diat de Platon (3) en revenaient ouvertement à la 
doctrine de Pythagore , un des derniers successeurs 
d’Euclide pouvait bien développer, au détriment de 
tout le reste, le germe d’éléatisme déjà contenu 
dans les principes du maître. 

3° Si les Mégariques avaient admis la pluralité des 


(1) Ouv.cit.il, 119. — Voy. troisième part., ch. II. de ce Irav. 

(2) Ârist. Met. XIII, 6, 8, 9. — Covf. Ritt. Hist. de laphil r 
T. II, p. 399. 

(3) Voy. l'excellente thèse de M. Rayaisson sur Spcusippe. 
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idées, Diogène ne se fût pas borné à dire qu'ils 
admettaient celle des noms. 

Diogène a exposé la doctrine des Mégariques et 
n’a rien dit de leur théorie sur l’acte et la puis- 
sance. (1) Diogène a exposé la doctrine d’Aristote 
et n’a pas dit un seul mot de sa métaphysique. Après 
cela , les arguments tirés du silence de Diogène me 
paraissent jugés. 

Voilà une première réponse; elle est péremp- 
toire. Pourtant nous en ferons une seconde. 

Il est bien vrai que Diogène n’a pas dit que les 
Mégariques admissent la pluralité des idées. Mais si 
celte pluralité est impliquée dans un des dogmes 
qu’il a reconnu leur appartenir , on n’est pas fondé 
à s’autoriser de son silence. Or , nous affirmons 
qu’il en est ainsi et nous ne larderons pas à le 
prouver. 

4° Non-seulement Cicéron ne dit pas que les Mé- 
gariques admissent la pluralité des idées, mais il 
dit qu’ils définissaient le bien ce qui est un , tou- 
jours semblable et toujours identique à soi-même ; 
ce qui implique l’identité de leur doctrine et de celle 
des Ëléates. 

Citons d’abord la phrase entière de Cicéron : (2) 

« L’école de Mégare fut une école célèbre. Son 


(!) Voy. p. 7! (le ce travail. 

(2) Megaricortim fuit nobilis disciplina; cuj us , ut sciip- 
tum video, princeps Xenophanes , qucm modo nominavi ; 
dcinde cuni secuti Parmenides et Zcno ; itaque ab bis Eleatici 
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chef , à ce ijue je lis , fut Xénophane dont je viens 
de parler. Il eut pour successeurs Parniénide et 
Zénon, les pères des Éléates; puis Euclide le socra- 
tique, né à Mégare, ce qui fil donner à ces mêmes 
philosophes le nom de Mégariques. Ils enseignaient 
qu’il n’y a de bien que ce qui est un , toujours sem- 
blable, toujours identique à soi-même. Eux aussi 
avaient beaucoup emprunté à Platon . » 

Ilitter n’a peut-être pas dit tout ce qu’il y a dans 
ce passage. Cicéron n’attribue pas seulement aux 
Mégariques certaines formules dont les analogues se 
retrouvent chez les Eléates. Des uns aux autres , il 
ne voit pas même une différence nominale. Euclide 
est un Eléate. Parniénide et Zénon sont des Méga- 
riques. Les Mégariques et les Eléates reconnaissent 
un même chef, professent une même doctrine. C’est 
une seule et même école , pour ainsi dire une seule 
et même famille. 

Voilà quelle serait l’objection dans toute sa vé- 
rité , je n’ose dire dans toute sa force. Rien n’est 
plus étrange en effet que de voir ainsi confondues 
deux écoles que tous les historiens ont distinguées 
et qui diffèrent à tant d’égards. Est-il vrai, par 
exemple , que Parménide et Zénon , ces premiers 
des Mégariques, comme Cicéron les appelle, eussent 

• n ji 

philosopbi nominabantur. Post, Euclides Socratis discipulus, 
Megareus , a quo iidem illi Megarici dicti; qui id bonum soluni 
esse dicebant quod esset unum et siinile et idem semper. Hi 
quoque multa a Plalonc. » Acad. II, l\ 2. 
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avant Socrale agité et résolu la question morale ? 
Est-il vrai que l’unité fût pour eux le signe ou l’es- 
sence du bien? Certainement , on ne lit rien de pa- 
reil dans Parménide. Il est vrai que Cicéron semble 
s’autoriser des paroles d’un écrivain grec. Du moins 
ce ne sont pas celles d’Aristote ou de Platon. Ce 
nest pas non plus Aristote qui eût fait de Platon 
l’antécédent des Mégariques quand le contraire est 
dans l’histoire et résulte des dialogues mêmes de 
Platon. Mais laissons ces détails. De deux choses 
l’une : ou il est vrai que les Mégariques ont em- 
prunté à Platon la doctrine que Cicéron expose, et 
alors cette doctrine n’est ni celle des Eléates , ni 
celle d'Euclide ; ou cela est faux , et alors qu’est-ce 
qu’un historien dont on ne peut invoquer le témoi- 
gnage si on ne l’a d’avance convaincu d’erreur ? On 
serait donc conduit à nier , soit la juste application 
des paroles citées à la doctrine d’Euclide , soit la 
compétence historique et philosophique de Cicéron , 
ou de l’auteur inconnu qu’il a traduit. Dans les deux 
cas, toute base manquerait à l’objection de Ritter. 

Nous ne nierons rien cependant. Nous admettrons 
que Cicéron connaît à fond l’histoire et la doctrine 
des Mégariques , qu’il a puisé sa science aux meil- 
leures sources , et que la doctrine dont il se fait l’in- 
terprète est bien celle d’Euclide. Nous croyons pou- 
voir affirmer que cette doctrine n’a rien d'incompa- 
tible avec la théorie des idées. 

En effet, quand on a posé ce principe que le bien 
est l’être et qu’il n’y a de bien que ce qui est un , 
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toujours semblable , toujours identique à soi-même; 
il reste à dire où se trouvent l’unité , l’identité, la 
permanence. D’abord ce n’est pas dans le monde vi- 
sible ; toutes les écoles en tombent d’accord. Il faut 
donc que ce soit dans un monde supérieur. Jus- 
qu’ici, Parménide et Socrate , Euclide et Platon, 
n’ont qu’une même doctrine. C’est sur la détermi- 
nation de l’être que la division commence. Au lieu 
de chercher l’unité , les uns la posent à priori , ils 
s'y enferment et nient le reste. Telle est la doctrine 
de l’unité absolue , la doctrine de Parménide et de 
son école. 

Les autres ne partent point de l’unité , ils y arri- 
vent en traversant certains intermédiaires. En effet, 
les espèces et les genres impliquent l’unité sans être 
l’unité véritable. Et comme ce n’est qu’en raison de 
leur 'participation à l’unité qu’ils forment un sys- 
tème de réalités relatives et purement condition- 
nelles; il reste vrai de dire , même dans l’hypothèse 
de la pluralité des idées , qu’il n’y a de bien et de 
vrai que ce qui est un , toujours semblable , toujours 
identique à soi-même. En faut-il une preuve de fait ? 
Qu’on lise ces belles pages de la République où il est 
j>arlé du soleil des intelligences qui produit le réel 
et l’intelligible dans le monde des idées comme le 
soleil visible produit la lumière et la vie dans le 
monde des corps. Mais pourquoi citer en parties 
lier la République P Dans tous les dialogues , il n’est 
guère question que de substituer à la diversité que 
les sens perçoivent l’unité du genre conçue par la 
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raison. L’induction socratique n’a pas d’autre but , 
et il en est de même de la dialectique platonicienne. 
Maintenant , de ces deux manières de comprendre 
l’unité, quelle est celle d’Euclide? Les paroles citées 
ne l’indiquent en aucune façon. 

Dira-t-on que Cicéron a déterminé le sens de sa 
formule en associant Euclide à Parménide et à Zé- 
non? Mais Cicéron rappelle aussi qu’Euclide fut le 
disciple de Socrate, et son but est de prouver que , 
sur la question du souverain bien, les philosophes de 
Mégare s’accordent avec Platon. Or, serait-ce s’ac- 
corder sur les doctrines que de convenir seulement 
de certains mots qu’on interpréterait en sens divers? 
Et Cicéron serait-il un homme sérieux s’il fondait 
sa thèse sur une équivoque ? 

Mais , dit Ritter , si les Mégariques admettaient la 
pluralité des idées , pourquoi Cicéron n’en fait— il 
aucune mention ? Il y a ici plus d’une réponse à 
faire. D’abord , on sait que les Mégariques admet- 
taient la pluralité des noms. Diogène l’atteste et Rit- 
ter en convient lui-même. Cicéron a-t-il parlé de 
cette pluralité? Nullement. 11 faut donc la nier 
comme la précédente ou cesser de partir de ce prin- 
cipe qu’il ne faut admettre de la doctrine mégarique 
que ce que Cicéron en a pu dire en une seule 
ligne. 

Mais il y a plus. Dans l’hypothèse où la théorie 
des idées appartiendrait aux Mégariques, ce qu’il y 
aurait d’étonnant , ce ne serait point que Cicéron 
l’eût passée sous silence , ce serait qu’il en eût dit 
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un seul mol. En effet, de quoi s’agil-il à l’endroit 
cité? Du souverain bien. Mais puisque c’est du sou- 
verain bien qu’il s’agit , c’est une doctrine du sou- 
verain bien que Cicéron devait exposer et non une 
théorie sur les idées, ou sur les noms. Dans le même 
passage, est-il fait mention de la théorie des idées 
de Platon? Non, mais de sa doctrine morale. Dira- 
t-on maintenant que, par égard spécial pour Euclide, 
Cicéron devait sortir de son sujet; ou sera-t-on 
conséquent jusqu’à nier aussi la théorie des idées 
platoniciennes? 

Puis, Cicéron, qui confond les Eléates et les Mé- 
gariques , admet-il que Parménide et Zénon aient 
agité la question du souverain bien? S’il l’admet , 
cela nous suffit et nous savons que penser de son 
témoignage. S’il ne l’admet pas , voilà donc deux 
écoles dont l’une s’est vivement préoccupée de la 
question du souverain bien , dont l’autre l’a com- 
plètement négligée. Cicéron , qui traite du souverain 
bien , identifie les deux écoles précisément au point 
de vue de la question qui les sépare ; et l’on s’étonne 
qu’il n’ait rien dit de leur dissidence sur une ques- 
tion dont il n’a pas à s’occuper ! 

Celte longue réfutation aura pour excuse la diffi- 
culté du sujet et l’importance du nom de Ritter. En 
résumé, il nous semble que le savant historien a fa- 
cilement raison des arguments de ses adversaires. 
Mais, à son tour, ce n’est que par des arguments 
contestables qu’il essaie d’établir sa thèse. Ainsi, 
quoique agitée par tant d’esprits éminents , la ques- 
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tion reste entière. Cela prouverait-il que pour 
la résoudre il n’est besoin que de travail et de pa- 
tience? 

Avant de l’aborder , rappelons quelques-unes des 
conclusions précédentes : 1 0 il n’est pas croyable 
que l’école qui a proclamé et vivement soutenu cette 
théorie des idées nous soit complètement inconnue ; 
2° cette école n’est pas celle d’Héraclite, n’est pas 
celle de Parménide, n’est pas celle de Platon ; 3° c’est 
parmi les écoles contemporaines de Platon qu’il faut 
la chercher. Or , au temps de Platon , outre l’école 
d’Héraclite, quatre grandes écoles occupent la scène 
de la philosophie grecque. Ce sont : 1° l’école pytha- 
goricienne représentée par cinq hommes supérieurs : 
Philolaüs , Lysis , Clinias , Euryte et Architas ; 
2° l’école de Mégare avec son appendice , l’école 
d’Élis; 3° l’école d’Antisthène; 4° l’école d’Aristippe. 

Apparemment, les partisans des idées incorpo- 
relles et intelligibles ne sont pas les Cyrénaiques. ‘ 

Sont-ce les Cyniques? Pas davantage. Il y en a 
mille raisons. Celle-ci sans doute paraîtra suffisante. 
C’est Antisthène qui veut isoler chaque chose dans 
son individualité propre et qui déclare en consé- 
quence que toute définition est impossible. (1) C’est 
encore lui qui apprécie de cette manière les idées 
de Platon : 

/ 

« \ 

« Ce ne sont là que de pures conceptions de l’es- 


(t) Arist. Met. VIII, 3, 
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prit (1). Je vois bien tel homme , tel cheval ; maiâ 
non le cheval en soi ni l’homme en soi. » (2) 

L’école pythagoricienne est du moins une école 
idéaliste , une école aimée de Platon. Je crois meme 
que ce n’est pas sans quelque arrière pensée raa^ 
thématique que Ritter a appelé les eïùri vcyjt d *ai 
«awjtxara des atomes intelligibles. 

Ce qu’il y a de plus certain au monde , c’est pour- 
tant que la théorie du Sophiste n’appartient nulle-* 
ment à l’école de Pythagore. En efïet, tout le système 
des Pythagoriciens , astronomie , psycoîogie , théo- 
logie, roule sur une donnée première, l’existence du 
mouvement. L’harmonie pythagoricienne n’est que 

la loi des mouvements divers et cette loi est la su-* 

« 

préme loi de ce monde. Or , ce que nient d’abord 
les partisans des idées , c’est la génération , c’est le 
mouvement. 

- Reste donc l’école de Mégare , avec sa doctrine 
de l’unité multiple , mais immobile , telle que la sup- 
pose cette théorie des idées. 

Tel est l’argdment indirect. Nous le croyons inat-* 

(1) « WÙÀi cwoéft;. » Il est digne de remarque qüe ce soit 
presque dans les mêmes termes que Porphyre, sept Siècles 
plus tard, ait posé la question des Universaux, Voici le passage 
de Porphyre : 

* AÙTi'xa 7 rEpi yevôvre xocc EtSüv , to jxêv cite vysffTyjxtv , cite xai 
àv fiôvcaç ÿt)iccïç èntvoixiç xsïrxt. » ( Introd. init. ) 

(2) Yààç bjvoMÇ fr,vt tocÛtxç ( ràç tSéaç ) ô AvTwOsvrjç* 

Aéywv , jS).e' 7 rw ptèv avÔpw7rov xxi t^7rov 3 è ôpotw; , 
i7r7rô-y;T« ov jSIcTrw 8 s , où 5 ’ àv0pw7roTViT« ye. » 

Tzetz. Chil. VII. 605. 
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laquable ; sans nous dissimuler pourtant que les ar- 
gumens de cette sorte sont plus propres à confirmer 
la conviction qu’à la fonder. Donc , au lieu de nous 
placer en dehors de la doctrine mégarique , es- 
sayons d’y pénétrer de plus en plus , et prouvons 
que cette doctrine , telle que Diogène l’expose , im- 
plique une théorie quelconque des idées. Tout est 
contenu dans les deux phrases suivantes : 

« Euclide enseignait que le bien est un sous diffé- 
rensnoms; que tantôt on l’appelle prudence, tantôt 
Dieu , tantôt intelligence. » 

« Les Mégariques enseignaient qu’il n’y a qu’une 
seule vertu ( savoir , la prudence ) \ qui prend diffé- 
rent noms » (1 ). 

Quand Euclide appelle le bien tour à tour sagesse , 
Dieu, intelligence, pense-t-on que ces mots soient 
pour lui le signe de certaines idées , ou de purs 
sons que l’air apporte à l’oreille sans profit pour 
l’esprit? Si celte dernière interprétation est légitime , 
il faut avouer que le hasard est un maître bien ha- 
bile, puisqu’Euclide , n’avant d’autre but que de ne 
rien dire , se trouve avoir exprimé , sous des formes 
claires et précises , des doctrines pleines de sens et 
de profondeur. Puis, c’est un disciple des Ëléates 
qui , dit-on , ne fait de Dieu lui-même qu’un vain 
son , et va plus loin que le nominaliste le plus hardi. 
Enfin, si l’intelligence, Dieu, la sagesse , ne sont 
pour Euclide que de purs mots , d’où vient qu’il 


(1) Voyez plus haut, p. 55. 
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opère sur ces mots comme sur des idées véritables , 
et qu’après avoir dit : le bien est un , mais il a 
plusieurs noms , par exemple , celui de sagesse , il 
ajoute : la sagesse est une, mais elle a plusieurs 
noms, par exemple, celui de justice? Pour notre 
part , nous admettrons tout, même que les phrases 
d’Euclide ont un sens , plutôt qne d’avoir à déchif- 
frer de pareilles énigmes. 

Parlons sérieusement. Ceux qui ne verraient dans 
les diverses appellations du bien qu’une suite de 
mots insignifiants, ignoreraient quelle importance 
les dialecticiens , et surtout les Socratiques , atta- 
chent aux noms. Qu’ils ouvrent donc Platon. Ils y 
verront que l’étude des noms n’est pas une petite 
affaire ; que les noms représentent la vraie nature 
des choses ;qu’à l’aide des n oms on démêle les ma- 
nières d’être des divers objets , comme le tisserand 
démêle ses fils avec le battoir (1 ). Or i s’il en est ainsi , 
les mots Dieu , intelligence, sagesse , expriment donc 
les modes divers, ou les diverses espèces du bien. 
De même , la justice et les autres vertus ne sont que 
les formes diverses , les diverses espèces de la sa- 
gesse; telle forme de la justice , une des espèces de 
la justice. Jusqu’ici, c'est la pure doctrine de So- 
crate , la division des vertus , avec les procédés logi- 
ques dont elle est la base. Mais Euclide ne peut en 
rester là. Toute sa doctrine est dans ce principe que 
l’un et l’être sont une même chose, et ce principe 


(1) Plat. Cratylc. pass. 
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a pour conséquence immédiate , qu’aux diverses 
formes de l’unité correspondent les divers degrés de 
l’existence. Or , le bien seul est l’unité ; mais il y a 
de l’unité dans la sagesse , il y en a dans la justice et 
ainsi du reste. Donc , le bien absolu , unité absolue , 
est l’être absolu. La sagesse, pure apparence par 
rapport au bien , est unité et réalité par rapport à 
la justice et aux vertus particulières. Ainsi , l’idée 
est réalisée , objectivée , et , par la force même des 
choses , la dialectique devient la science de l’être. On 
a souvent dit, depuis Aristote (1 ) , que le caractère 
distinctif de la métaphysique platonicienne est de 
placer dans un monde à part les universaux qu’elle 
réalise. Cela est vrai , si l’on ne veut que marquer 
la différence qui sépare Socrate de son plus illustre 
disciple. Mais il est également vrai qu’avant Platon , 
l’universel est réalisé dans l’école d’Euclide , et 
avant Euclide , dans l’école pythagorienne et dans 
l’école d’Elée. Car, pour les Pythagoriciens, les 
nombres représentent la nature commune des choses, 
et l’un et l’être des Éléates ne sont que les univer- 
saux par excellence. Pourtant , nulle de ces deux 
écoles n’a une théorie des idées véritables. Sous ce 
rapport , le seul précurseur de Platon , c’est celui 
qui a conçu l’unité comme diversement manifestée 
dans certaines formes immuables qui , relativement 
aux objets de ce monde, doivent être appelées les 
véritables êtres. 


(1) Mètaphys. I. 6. 
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Et qu’on n’objecte pas que le mot idée ne se trouve 
pas dans Diogène. Est-ce le mot qui importe, ou 
est-ce la chose? Platon ne dit pas que ceux qu’il ap- 
pelle les partisans des idées eussent en effet pro- 
noncé ce mot , et l’on sait que l’auteur des dialogues 
aime assez à ramener à ses formules les doctrines 
qu’il expose. Toute la question est de savoir si la 
théorie des idées , de quelque nom qu’on l’appelle , 
est impliquée dans les deux phrases de Diogène , et 
il nous semble qu’on ne peut le nier sans se refuser 
à l’évidence. 

Du reste , un passage du Sophiste jette le plus 
grand jour sur celte matière. Platon se pose cette 
question : une même chose peut-elle prendre diffé- 
rents noms? Jadis, Parménide avait implicitement 
répondu par l’affirmative, puisqu’il appelle l’un ce 
qu’il appelle aussi l'être. Mais, dit Platon, dans le 
système de l’unité absolue , toute pluralité de noms 
et même tout nom est impossible ; car si le nom est 
autre que la chose , il y a en tout deux choses et 
non pas une , et s’il se confond avec elle, il n’est le 
nom de rien ou n’est que le nom d’un nom. 

Au contraire , certains contemporains de Platon , 
vieillards de science récente (c'Ii/mcOeî; ) , dit-il, 
étrangers aux Muses et à la philosophie , ne vou- 
laient qu’un nom pour chaque chose , isolaient les 
genres et ne permettaient pas de dire l’homme est 
bon , mais seulement l’homme est homme , ou le 
bon est bon. Par pauvreté d’esprit et de connais- 
sance, ils tombaient en admiration devant ces 
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choses-là et croyaient y avoir trouvé des trésors de 
sagesse (1). 

Or, isoler les genres, c’est supprimer toute dé- 
finition , c’est même rendre tout discours impos- 
sible , puisque l’enchaînement des idées est la pre- 
mière condition du langage. Platon prouve donc 
qu’il en est des genres comme des sons dans l’har- 
monie, comme des lettres dans la formation des mots, 
Certains genres , dit-il , peuvent s’associer entre 
eux , d’autres ne le peuvent pas. Quelques-uns lo 
peuvent avec un grand nombre de genres , d’autres 
avec tous et de toutes les manières. Il est une 
science qui apprend à discerner toutes ces choses. 
C’est la science des hommes libres , la science du 
philosophe; d’un seul mot, la dialectique (2). 

Il importe d’insister sur ce passage et d’en expo- 
ser les conséquences. 

Au temps de Platon , deux grandes écoles avaient 
résolu en sens contraire la question qu’il agite. L’une, 
en vertu de l’absolue séparation des genres , avait 
rejeté la pluralité des noms. Aristote dit deux fois 
quelle est cette école ; école d 'ignorants et de bonnes 
gens , comme il l’appelle, école d’Antisthène en- 


(1) Plat. ,s ophisi. , p. 62 , D et pass. 

(2) II ne faut pas dire avec Hitler ( Rltcin Mus. p. 305 ) 

que Platon réfute l’opinion de ceux qui donnent plusieurs 
noms à une môme chose. Au contraire, il l’accepte; mais 
à la condition que les genres, c’est-à-dirc les idées pourront 
>ç mêler entre eux. - ' 
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fin (1). L’autre n’avait pas seulement admis cette 
pluralité , elle l’avait posée à la base de son système, 
elle en avait fait une sorte de loi absolue et univer- 
selle. Nous le savons , cette école est celle d’Euclide. 
Historien de ce débat , Platon expose et réfute l’o- 
pinion d’Antisthène , car c’est d’Antisthène qu’il s’a- 
git. Le portrait n’est pas flatté , mais il est frappant ; 
c’est Aristote qu’il faut en faire juge. Bien plus , 
Platon remonte jusqu’à Parménide et dégage de son 
système la solution affirmative qu’il ne contient 
qu’implicitement. La doctrine d’Euclide, à son tour, 
occupe sans doute une très-grande place. Nulle n’est 
mieux connue de Platon; nulle n’a eu plus de reten- 
tissement dans les écoles ; nulle n’est mieux arrêtée 
ni plus précise. C’est le contraire qui arrive. Euclide 
n’est pas nommé; il n’est fait aucune allusion à ses 
doctrines. Maintenant , voici ce qu’on peut dire. Si 
Platon passe sous silence l’opinion de son ancien 
maître , n’est-ce pas parce qu’il l’accepte tout en- 
tière? S’il ne nomme pas l’école de Mégare, n’est-ce 
pas parce qu’il s’en considère comme l’interprète , 
comme le disciple ? Qu’on ne l’oublie pas en effet , 
Platon et Euclide sont d’accord sur ce point, que l’u- 
nité de l’être n’exclut pas la pluralité des noms. 
Voilà un point de départ certain. Pour Platon, celte 
conclusion a ses prémisses dans la théorie des idées. 
Nous ignorons quelles sont les prémisses d’Euclide ; 

(1) « Oi Àvr wOffvêioi y.xi ot o-jtw; â/ratôsvTOt. » Met. \1II 3 3. — - 
« 4vt taOsvq; f>£to tvrfi <£>;. » Ibid. V, 29. 
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mais le bon sens veut qu’elles soient celles de Platon -, 
et Platon, qui fait l’histoire complète de la question, 
ne dit pas qu’elles soient différentes. N’en résulte- 
t-il pas qu’elles sont identiques? 

N’admît-on pas cette conclusion , il faudrait en- 
core reconnaître qu’au temps d’Euclide , c’est une 
vérité reçue dans toutes les écoles , qu’il n’est 
point de théorie sur les noms sans une théorie sur 
les idées correspondante. C’est parce que les idées 
ne sont point combinables entre elles qu’Antisthène 
ne veut qu’un seul nom pour chaque chose. C’est 
parce qu’elles se combinent et se mêlent de diffé- 
rentes manières que Platon absout et légitime le 
commun usage. Donc , partant des mêmes prémisses 
que Ritter , nous arrivons à des conclusions diamé- 
tralement opposées. Ritter dit : on n’attribue aux 
Mégariques que la pluralité des noms ; donc, ils re- 
jetaient toute autre pluralité. Il faut dire : les Mé- 
gariques admettaient la pluralité des noms ; ils ne 
pouvaient donc se dispenser d’admettre la pluralité 
des idées. Jusqu’ici , les objections de Ritter nous 
avaient semblé ne pas conclure eu faveur de son 
opinion ; celle-ci conclut en faveur de l’opinion 
contraire. 

H y a pourtant dans cette question quelque chose 
de plus étrange : c’est que M. Deycks , après avoir 
remarqué les sympathies de Platon pour Euclide (1 ) , 
après avoir reconnu que le dogme fondamental des 

(i) On v. cit. , p. 45, 
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Mégariques était celui de la pluralité des noms (1 ) , 
ait eu l’idée de ranger Euclide et ses disciples parmi 
ces philosophes méprisés de Platon et d’Aristote qui , 
en vertu de l’absolue séparation des genres, reje- 
taient précisément cette pluralité (2). 

Il résulte de ce qui précède , que pour trouver la 
théorie mégarique des idées , il n’est pas nécessaire 
de recourir aux allusions de Platon. Sans sortir des 
phrases où Euclide est nommé , on voit assez que 
cette théorie fait le fond de sa doctrine , et doit lui 
être rapportée comme sa propriété légitime. 

Par d’autres prémisses on arrive aux mêmes con- 
clusions. On sait que les Mégariques sont considérés 
par l’antiquité comme des dialecticiens incompara- 
bles. La dialectique ne fut pas seulement leur mé- 
thode ordinaire. Les premiers , ils en avaient fait la 
théorie , ils avaient écrit sur les propositions , les 
prédicats et autres sujets de celle nature (3). Or , tout 
cela est incompatible avec la doctrine de l’unité 
absolue. L’objet essentiel de la dialectique , Platon 
le dit à chaque page , ce sont les genres et les espèces 
avec les rapports qu’ils ont entre eux. Mais dans 
l’école de Mégare , les genres et les espèces ne peu- 
vent pas être de simples conceptions de l’esprit , 
encore moins de purs noms. Participant à l'unité , 

(1) Il/id. p. 27 et suiv. 

(2) Exlrema non AnlLsIhcncm soliim sed Megarieos quo- 
que (angerc aperlum est. » ( Outrage cil., p. /»5 et 8'j, ) 

(3) D. L. II, 112. — Voy. p. 11 de ce travail. 
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il faut bien qu’ils participent à l’être , qu’ils soient 
l’être lui-même pris à un certain point de vue.* 
La théorie des formes incorporelles et intelligibles , la 
théorie du Sophiste en un mot , se présente donc 
de nouveau comme la conséquence inévitable des 
dogmes les plus authentiques de la philosophie mé- 
garienne. 

On fera deux objections : l’une que Zenon est un 
dialecticien qui n’a pas admis la distinction des 
genres et des espèces. L’autre que* Stilpon est un 
dialecticien qui l’a combattue. 

D’abord , ce qu’on appelle la dialectique de Stilpon, 
n’est au fond que la négation réfléchie de la dialec- 
tique elle-même. On verra que Stilpon prétend) 
après Antisthène , qu’aucune chose ne peut être 
affirmée d’aucune autre ; qu’il ne faut pas dire : 
l’homme est bon , l’homme est général ; mais seule- 
ment : l’homme est homme , le bon est bon , le gé- 
néral est général (1). Et quelle est pour Stilpon la 
justification de cette étrange doctrine ? C’est que 
chaque chose étant séparée de toutes les autres , 
l’idée générale ne représente absolument rien. Ainsi , 
qui nie la dialectique , doit nier d’abord l’idée géné- 
rale. Nouvelle preuve que l’idée générale est l’objet 
et la condition de la dialectique. 

Pour ce qui est de l’autre objection , nous y ré- 
pondrons par celle phrase d’Aristote : 


(1) Plut. ode. Col. p. 119. Ch. 1. 22. — Voy . troisième part, 
chap. II de ce trav. 
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« Les prédécesseurs de Platon ne connaissaient 
pas la dialectique » (1). 

Ce qui ne veut pas dire qu’ils n’en fissent aucun 
usage. L’usage de la dialectique est aussi vieux que 
l’esprit humain. Mais ils n’en avaient pas fait l’objet 
spécial de leur étude ; ils n’en avaient pas reconnu 
les conditions indispensables ; ce n’avait été pour 
eux qu’une pratique non raisonnée , un art et non 
une science. Zénon faisait de la dialectique sans ad- 
mettre les idées générales , comme il marchait tout 
en niant l’existence du mouvement. Mais quand on 
nie le mouvement , on ne fait pas un traité d’astro- 
nomie; on n’écrit pas sur les prédicats et autres I 
sujets de cette nature, si on n'admet la pluralité des 
genres. 

Du reste , il s’en faut bien que l’unité des Éléates 
fût aussi absolue qu’on le pense et qu’ils le voulaient 
eux-mêmes. D’abord , au cœur de l’éléatisme se 
cachait un principe ennemi, la pluralité de noms 
incompatible , comme on l’a vu (2) , avec l’unité 
absolue de l’être. Puis , la doctrine posée , quand 
on voulut la justifier et la défendre , quand des hau- 
teurs de la spéculation il fallut descendre aux dis- 
cussions de la place publique ; on agita , on combina 
de mille manières une foule d’idées diverses , on I 

i 

s’étudia à saisir les rapports multiples des choses et 
véritablement tout fut perdu. 

(1) Met. I, ch. 6 . — Voy . p. 107 de ce trav. 

(2) P. 12 l\ de ce travail. • - 
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On s’étonne de voir Parménide , dans le dialogue 
qui porte son nom , soutenir , en vrai disciple de 
Platon, qu’il faut admettre pour chaque chose une 
idée distincte et immuable sous peine de rendre im- 
possible toute science comme tout discours. (1) 
Assurément les Êléates n’admettaient pas la théorie 
des idées. Mais, sans les idées , c’en est fait de la 
dialectique, et l’unité absolue devient incompréhen- 
sible. Cette théorie était donc dans le véritable esprit 
de l’école d’Élée. Elle en complétait , elle en inter- 
prétait heureusement toutes les doctrines ; elle était 
impliquée jusque dans ses procédés les plus ordi- 
naires. C’en est assez pour justifier Platon. Voici 
pourtant quelque chose de plus. Un mot de Zénon , 

' conservé par Eudême dans Simplicius , semble indi- 
quer que les derniers des Éléates avaient singulière- 
ment modifié la doctrine du maître. 

- ; « Qu’on m’explique l’unité , disait Zénon , et 
j’expliquerai les êtres. (2) » 

L’unité n’est donc plus tout ce qui existe. Outre 
l’unité, il y a donc des êtres multiples que l’unité 
rend intelligibles. Désormais, l’unité ne se pose plus 
à priori ; on la peut saisir dans ses manifestations 
diverses et il ne reste rien de l’éléatisme. 

De ce point de vue , la thèse de Ritter n’est plus 
seulement une erreur de fait ; c’est une sorte de 


(1) Parm. p. 58, A. 

(2) « Et zt; U'jtü t'o sv y.Ko^OLYf , 
Eud. ap . Simpl. fol. 21, a. 
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contre-sens historique. En effet, lorsque les Éléates 
s’écartaient de leurs voies primitives jusqu’à rentrer 
dans le sens commun , comment un disciple de 
Socrate , initié à tous les procédés de l’induction et 
de la définition, en fût-il revenu à l’affirmation spon- 
tanée de Y unité absolue , à une doctrine reniée des 
Éléates eux-mêmes ? Euclide avait appris de Parmé- 
nide que l’être réside dans l’un et l’immuable. Il 
avait appris de Soerate que l’unité et l’immutabilité 
résident dans le général. Combinant les deux doc- 
trines , il a fait des genres autant de formes de l’être 
que les sens ne peuvent atteindre, mais que la raison 
conçoit. Yoilà ce que veut la logique. C’est aussi ce 
qui résulte des témoignages. Achevons de le démonr 
trer par un dernier rapprochement. 

Platon n’a pas nommé ces partisans des idées dont 
il critique la doctrine. La parfaite ressemblance d’un 
portrait dispense d’inscrire au bas le nom de l’ori- 
ginal. Or , c’est aux Mégariques que ce portrait res-: 
semble et jusque dans les moindres détails. 

Platon dit qu’il a fréquenté les partisans des idées 
et laisse percer la sympathie qu’il a pour eux. Euclide 
a été l’hôte et le maître de Platon. Les partisans des 
idées sont des dialecticiens. Euclide a fondé une 
école de dialectique. Ces dialecticiens tiraient leurs 
arguments de la divisibilité à l’infini de la matière. 
C’est de la divisibilité à l’infini de la matière que 
l’école d’ Euclide lirait ses arguments. D’après les 
partisans des idées, la génération n’est que non- 
être , la véritable essence est immobile et toujours 
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semblable à elle-même. D’après Euclide , il n'y a de 
bien que ce qui est un , toujours semblable , tou- 
jours identique à soi-même ; le contraire du bien 
n’existe pas. Les partisans des idées pensent que 
l’être véritable , inaccessible aux sens , est saisi par 
Lame elle-même à l’aide de la raison. Euclide et son 
école rejettent le témoignage des sens et ne s’en rap- 
portent qu’à l’ame elle-même et à la raison. Enfin , 
les partisans des idées considèrent l’essence unique 
et immobile comme engagée dans certaines formes 
incorporelles. Euclide enseigne que le bien est un 
de sa nature mais prend différents noms, ou, si l’on 
veut, revêt différentes formes dont chacune a ses 
noms multiples et ses formes diverses correspon- 
dantes. 

Ces rapports sont sans doute assez frappans et 
assez nombreux. Nous n’avons pas tout dit pourtant. 
Il reste le dernier trait , le trait caractéristique et la 
vraie preuve d’identité. . . 

D’après Aristote, les Mégariques enseignaient 
qu’il n’y a de possible que ce qui est réel. Or, absor- 
ber la puissance dans l’acte , soutenir que l’on ne 
peut faire que c^qui est accompli , c’est simplement 
nier la puissance. Donc, dans la doctrine des Méga- 
riques , l’être est ce qu’il est et ne peut devenir 
autre que ce qu’il est , car la source du devenir , la 
puissance d’agir et de pâtir n’existe pas. 

' Or , il est aussi question dans Platon de philo- 
sophes qui professaient cette doctrine. Les partisans 
des idées , dit-il , concevant l’être comme immobile 
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et toujours semblable à lui-même , sont conduits à 
lui refuser toute puissance , la puissance active 
comme la puissance passive. 

Ainsi , nous tenons d’Aristote que les Mégariques 
refusaient à l’être toute puissance. Nous tenons de 
Platon que les philosophes qui refusent à l’être toute 
puissance sont les partisans des idées. Mathémati- 
quement, il faut conclure que les partisans des 
idées sont les Mégariques. 

Et qu’on ne dise pas que l’identité des mots n’em- 
pêche pas la diversité des choses et qu’il y a loin de 
la puissance telle que l’entend Aristote , à la puis- 
sance telle que l’entend Platon. 

Nous l’avouons : La âùvapuç péripatéticienne, prin- 
cipe de tout changement dans l’art et dans la nature 
et en même temps simple possibilité logique et pure 
aptitude soit à pâtir soit à agir (1 ) , dépasse de beau- 
coup la àvvaiiu; de Platon. Mais, en la dépassant , elle 
la reproduit partiellement ; elle l’enveloppe , et , 
par cela même, elle la contient. Donc, dans un cas 
donné, Platon et Aristote, parlant de la diwquç, 
peuvent bien parler d’une seule et même chose. 
C’est ce qui a lieu dans le cas ffrésent. Quelques 
mots suffisent pour le prouver. C’est de Platon et 
d’Aristote que nous les tirons. 

Si l’on refuse la puissance à l’être , dit Platon, il 
faut soutenir qu’il n’a aucune part à l’auguste et 


(t) Mél. IX. et pass.. 
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sainte intelligence , qu’il ne vit , ni ne pense , ni ne 
se meut (1). 

S'il n’y a point de puissance distincte de l’acte , 
dit Aristote, le constructeur perd son art quand il 
cesse de construire. 11 le recouvre quand il cons- 
truit de nouveau. Quiconque est debout ne peut 
l s’asseoir, quiconque est assis ne peut se lever (2). 

Dans ces deux passages , la dùvauiq est la faculté 
générale d’agir , abstraction faite de ses manifesta- 
tions et de ses directions diverses. 

Sans la puissance , ajoute Platon , l’être ne peut 
^ être connu ; car être connu est une passion , et la 
passion est un mouvement (3). 

S’il n’y a point de puissance distincte de l’acte , 
ajoute aussi Aristote , l'être ne peut être produit 
s’il n’est déjà , ne peut être senti si on ne le sent ; 
car, ce qui n’est pas en puissance est impossible (4). 

Dans les deux cas , il s’agit de la puissance passive. 
Et maintenant , qu’on insiste sur les différences qui 
séparent la Jùvapuç d’Aristote de celle de Platon. Plus 
ces différences seront nombreuses, et plus la coïnci- 
dence dont nous parlons sera remarquable , et mieux 
il sera prouvé que les Mégariques d’Aristote, les par- 
tisans des idées de Platon , n’ayant qu’nne seule et 
même doctrine , forment une seule et même école. 


( 1 ) Sophist. 1 . 1 . 

(2) Met. IX , 3. 

(3) Sophist. 1. 1. 

( 4 ) Met. 1 . 1 . 
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Notre conclusion générale est connue. Elle n’a 
contre elle aucune objection sérieuse. Elle a pour 
elle un assez grand nombre de considérations dont 
quelques-unes pourraient s’appeler des preuves ; 
dont l’ensemble est pour nous une démonstration 
invincible. Surtout, elle a pour elle cette parfaite har- 
monie des détails , cette concordance logique qu’on 
ne trouve jamais qu’entre les parties d’un même sys- 
tème. 

Nous savons donc quel fut le dogme fondamental 
des Mégariques. Nous pourrions dire, et nous di- 
rons bientôt en quoi consiste l’originalité de leur 
doctrine , ce qui les distingue de leurs contempo- 
rains et de leurs devanciers. Dès-lors , rien ne paraît 
plus simple que de discerner parmi toutes les allu- 
sions des dialogues celles qui regardent les Mégari- 
ques, et d’arriver ainsi à une restitution à peu près 
complète de leurs doctrines. 

Schleiermacher et M. Deycks l’ont tenté. Quelques- 
unes de leurs interprétations sont déjà connues (1). 
M. Deycks, sans sortir du Sophiste , croit trouver 
une allusion nouvelle. Platon annonce , à la fin du 
<lialogue, qu’il va réfuter la maxime de Parménide : 

Jamais lu ne comprendras que ce qui n ’ est pas soit ; 

Éloigne ta pensée de celle recherche ( 2 ). 

11 prouve donc que chaque chose participe de 
l’être, mais n’est pas l’être ; que par conséquent le 


(1) V. p. 66 de ce travail. 

(2) Fulleb. Frag. de Parm. p. 98. 
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non-être diffère de l’être , mais n’en est pas le con- 
traire , puisqu’il en participe. Puis , il ajoute : 

« Sais-tu que nous avons plus que transgressé la 
défense de Parménide? » 

Thèétète : « En quoi ? » 

L ' etranger : « Nous avons poussé notre démons- 
tration plus loin qu'il ne nous permettait d’étendre 
même notre examen. » 

Th. « Et comment? »> 

L’èlr . : (( Ne nous dit-il pas t 

Tu ne comprendras jamais que ce qui n est pas 
soit ; 

Eloigné ta pensée de cette recherche P 

Th. « Ce sont en eflet ses paroles. » 

L'clr. « Nous, nous n’avons pas seulement dé- 
montré que le non-être est , nous avons fait voir 
quelle est l’idée du non-être, car après avoir 
prouvé que X autre existe et qu’il est partagé entre 
tous les êtres comparés les uns aux autres , nous 
avons osé dire que c’est chacune de ses parties dans 
son opposition à l’être qui est réellement le non- 
être (1). » 

C’est dans ces paroles que M. Deycks trouve une 
réfutation de cette doctrine d’Euclide que les con- 
traires du bien n’existent pas (2). Ainsi , Platon an- 

(1) Sop/t. /. /. — Trait, franç. T. XI , p. 293. 

(2) « Quod autem dicebant Megarici, non esse ca quæ ab 
essentia sunt diversa , postea iterum Plato perstringit. Id 
enim agunt uberiores quæ sequuntur de tu-jtü et Garcpw disp u- 
tationes. t> ( Ouv. cit. , p. t\t\. ) 
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nonce qu’il va réfuter Parménide et il le réfute. Et 
quand il l’a réfuté , il dit qu’il l’a réfuté. Et de tout 
cela M. Deycks conclut que Platon a voulu réfuter 
l’école de Mégare. Si le savant professeur se bornait 
à soutenir que, dans la pensée de Platon, cette réfu- 
tation s’applique à Euclide autant qu’à Parménide , 
ce serait déjà se porter garant d’une intention dont 
nul n’a le secret. Que sera-ce si l’on efface un nom 
pour en inscrire un autre , si l’on ne rapporte qu’à 
Euclide ce qui n’est dit que de Parménide? 

Un passage du Phil'ebe contient , dit-on , une 
autre allusion aux Mégariques. Ce passage est cu- 
rieux et mérite d’être cité en entier. 

« Les anciens, qui valaient mieux que nous , dit 
Socrate , et qui étaient plus près des dieux , nous 
ont transmis cette tradition que toutes les choses 
auxquelles on attribue une existence éternelle sont 
composées d’un et de plusieurs , et réunissent en 
elles par leur nature le fini et l’indéfini (népaç xod ccmi~ 
pia'j ) ; que telle étant la disposition des choses , il 
faut dans toute recherche s’attacher toujours à la 
découverte d’une seule idée; qu’on trouvera qu’il 
y en a une ; et que l’ayant découverte , il faut exa- 
miner si après celle là il y en a deux , sinon trois 
ou quelque autre nombre ; ensuite , faire la même 
chose par rapport à chacune de ces idées , jusqu’à ce 
qu’on voie non-seulement que l’unité primitive est 
une et plusieurs et une infinité, mais encore combien 
d’espèces elle contient en soi : qu’on ne doit point 
appliquer à la multitude l’idée d’indéfini avant d’a- 
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voir saisi par la pensée tous les nombres déterminés 
qui sont en elle entre rindéfini et l’unité, et qu’alors 
seulement on peut laisser chaque individu aller se 
perdre dans l’indéfini. Ce sont les dieux qui nous 
ont donné , comme je l’ai dit , cet art d’examiner , 
d’apprendre et de nous instruire les uns les autres. 
Mais les sages d’entre les hommes d’aujourd’hui 
font un à l’aventure, et souvent plus tôt ou plus 
tard qu’il ne faut* Après l’un vient de suite la plu- 
ralité indéfinie et les intermédiaires leur échappent. 
.Cependant ce sont ces intermédiaires qui distinguent 
la discussion conforme aux lois de la dialectique de 
celle qui n’est que contentieuse (1). » 

Ces anciens sages , encore voisins des dieux , qui 
reconnaissent comme principes des choses le fini et 
rindéfini , sont , d’après Schleiermacher , Pythagore 
et ses premiers disciples. Celte interprétation est au 
moins fort vraisemblable (2). Mais qui sont ces con- 
temporains de Platon qui , de l’unité , passaient de 
suite à la pluralité indéfinie , négligeant les nombres 
et les espèces intermédiaires? Peut-être quelques 
mathématiciens très-exclusifs, peut-être même quel- 
ques-uns de ces physiciens qui , comme Héraclite , 
appliquaient immédiatement à l’univers le principe 
unique qu’ils avaient cru reconnaître. Ce qu’il y a 
de clair , c’est qu’il ne peut être ici question des 
Mégariques. Au temps de Platon , les Mégariques 


(1) l. I. p. Viy E. 

(2) Conf. Arist, Met. I, 5,6. 
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admettaient les idées intermédiaires. Ces philosophes 
les nient ou les négligent. Les Mégariques niaient 
l’indéfini qui n’est autre chose que la multiplicité 
pure ; ces philosophes reconnaissent l’indéfini comme 
un des principes constitutifs des choses. C’est pour- 
tant une allusion aux Mégariques que M. Deycks 
croit trouver en ce passage. Mais aussi , d’après 
M. Deycks , ce ne seraient pas les nombres et les 
idées intermédiaires que Platon reprocherait à 
Eüclide d’avoir négligés, ce serait la dyade indéfinie 
qui sert de lien entre les idées et les choses sen- 
sibles (1). Si je ne me trompe, cette interprétation 
est de celles qui gagnent à être combattues. Les dis- 
cuter, c’est les croire possibles* On les réfute en les 
citant. 

< 

Restent les ouvrages d’Aristote où M. Deycks 
trouve des allusions nouvelles. Voici , selon lui , 
les passages qui les contiennent : 

« Les modernes comme les anciens (2) se sont 
préoccupés de la crainte qu’il ne leur arrivât de dire 
qu’une même chose est à la fois une et plusieurs. 
C’est pourquoi les uns retranchaient le verbe être 
comme Lycophron. Les autres tournaient la phrase 

(1) « Commendat igitur Plato in his suam rationem qua 
ideæ cum rebus infinitisj id est mutabilibus conjunguntur 
in àopÙTTM quam vocant Su âSt , ità ut ideæ sint numeri. Quam 
conjunctionem ab Euclide neglectam esse vidimus. » 

Ouv. rit . , p. 46. 

(2) Aristote vient de parler de Parménidc et de Mélissus. 
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et disaient non pas : l’homme est blanc , mais il a 
blanchi ; non pas : il est en marche , mais il marche, 
de penr qu’en usant du mot être ils ne fissent l’unité 
multiple ; comme si l’un et l’être ne pouvaient se 
dire que d’une seule manière. » (4) 

« Certains philosophes disent avec raison que le 
bien est principe. Mais comment l’est— il ? Est-ce 
comme fin , comme moteur , comme forme ? Us ne 
le disent pas. (2) » 

D’abord , nous connaissons ces contemporaine 
d’Aristote qui se préoccupaient de la crainte qu’une 
même chose ne fût à la fois une et plusieurs. Ce 
sont ces vieillards de science tardive dont parle 
Platon (3), ces partisans de l’absolue séparation des 
genres qui ne permettaient pas de dire : l’homme 
est bon , mais seulement : l’homme est homme , ou 
le bon est bon. M. Deycks le reconnaît lui-même; 
mais au nom d’Antisthène , il propose d’ajouter celui 
d’Euclide (4). Erreur étrange et vraiment inconce- 
vable! M. Deycks soutient , et avec raison , que la 
doctrine métaphysique d’Euclide est une théorie des 
idées fondée sur les relations diverses des espèces 
au genre et des genres entre eux ; et maintenant 
c’est une doctrine essentiellement négative de toute 
théorie des idées comme de toute relation des espèces 

- (4) Phys. 1,2. 

(2) Mit. XII ,10. 

(3) Voy. pl. haut, p. 93. 

(/l) Ourr. cit . , p. f|9. 
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au genre et des genres entre eux qu’il lui attribue ! 
Puis , M. Deycks a-t-il oublié que , dans le système 
d’Euclide, le bien, un de sa nature , reçoit différents 
noms , ce qui est absolument impossible dans la doc- 
trine de l’absolue séparation» des espèces et des 
genres? Du reste, l’auteur de cette interprétation 
ne la regarde lui-même que comme vraisemblable. 
Cette réserve lui fait honneur et nous dispense d’une 
plus longue réfutation. 

Nous insisterons moins encore sur le second pas- 
sage. D’où est-il tiré ? Du résumé du livre XII de 
la Métaphysique. Or , à qui persuadera-t-on qu’il y 
ait des allusions aux Mégariques dans le résumé d’un 
livre qui n’en contient aucune ? Puis , on fait de- 
mander par Aristote si c’est comme moteur que les 
Mégariques considèrent le bien quand on sait qu’ils 
nient le moteur et le mouvement , l’effet avec la 
cause. M. Deycks, dira-t-on , n’affirme rien. Il faut 
affirmer, au contraire , qu’il n’est là question que de 
Platon, et que l’accusation portée par Aristote est le 
résumé de toutes celles qu’il a dirigées contre son 
maître. 

Sans passer par toutes ces considérations de dé- 
tail , M. Deycks devait être conduit à douter de la 
solidité de ses conjectures. En général , il en est des 
dogmes isolés comme des membres divisés de cer- 
tains corps. Quand ces dogmes ont appartenu à un 
même système , quand ils sont l’œuvre d’une même 
pensée créatrice, pour peu qu’on les rapproche , on 
trouve des marques de leur commune origine et 
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l’on recompose sans peine le tout dont ils firent par-r 
tie. Mais entre des débris d’origine diverse , il y a 
des incompatibilités de nature et toute réduction à 
l’unité est impossible. M. Deycks n’a pas tenté de 
soumettre à cette mesure les différents dogmes qu’il 
rapporte à la philosophie d’Euclide. Il y aurait de 
l’injustice à lui en faire un reproche. Le sens com- 
mun pose en toutes choses certaines limites iufranr- 
chissables. M. Deycks l’a reconnu et a sagement re- 
culé devant l’impossible. Il a fait plus , il s’est tourné 
une fois contre Schleiermacher lui-même et a prouvé 
qu’il était avant tout l’ami de la vérité. 

On se rappelle cette définition de la science em- 
pruntée par le jeune Théétète sans doute à quelque 
sophiste contemporain : 

« Écoute une chose que j’ai oui dire à quelqu’un. 
Je l’avais oubliée , mais je me la rappelle en ce mo- 
ment. Il prétendait que la croyance vraie accompa- 
gnée de preuve est la science. (1 ) » 

Schleiermacher rapporte cette doctrine aux Mé- 
gariques. M. Deycks objecte avec raison que la dis- 
tinction de la Sol» et de l’èrarnip) est fondamentale 
dans l’école de Socrate , et qu’Euclide , moins que 
tout autre , devait être tenté de la mettre en péril. 
Ajoutons que d’après le témoignage précis d’Aristo- 
clès, Euclide et son école rejetaient toutes les 
données des sens , et les opinions qui en résultent , 

\ 

(1) « T>pi jiiTi Xoyo-j éCkrfirh ôti'av mjTzpwj nveu. * Plat. Thiit , 
p. 139, D. 
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pour ne s’en rapporter qu’à la raison ( 1 ). Dès-lors , 
comment eussent-ils pu dire que l’opinion justifiée 
par la logique est la véritable science? Enfin , 
qu’est-ce que cette doctrine d’Euclide dont Euclide 
aurait écrit la réfutation (2) ? 

N’avons-nous donc que des erreurs à révéler , et 
notre exposition de la doctrine d’Euclide n’est-elle 
que la critique de ceux qui l’ont exposée ? Avant de 
recourir aux dissertations de M. Deycks et de Ritter , 
nous avions cherché dans les contemporains des Mé- 
gariques des allusions à leur doctrine. Les textes de 
Platon et d’Aristote nous avaient -fourni un assez 
grand nombre de passages qu’un examen rigoureux 
nous a fait réduire à deux. Quoique M. Deycks ait 
avant nous remarqué ces deux passages , et les ar- 
rangés parmi les plus certains , nous ne les citons 
qu’avec une certaine appréhension. 

Aristote se demande , à la fin de la Métaphysique , 
quels sont les rapports du bien et du beau avec les 
élémens et les principes des nombres. Après avoir 
cité les opinions de ses devanciers , depuis celles des 
Mages et de Phérécyde jusqu’à celle de certains théo- 
logiens de son temps (3) , il ajoute (4) : 


(1) Voy. pl. haut, p. &6. 

(2) Voy . pl. haut, p. hl. 

(3) Speusippe et ses disciples d’après M. Ravaisson. Speut . 
de prim. princ. III , p. 8 , 9. 

(ft) « Twv 03 rà; àxivyjrov; où^ia; ivjoli Àsyôvr wv ot psv ywnv ocOto rb 
cv t à àyaOôv v/jzo ctvftt* oOffiæv uévrot t b ev wovto eivou jMcXtora. » ( Mét. 

Xtv, ) 
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« Parmi ceux qui admettent des essences immo- 
biles , il en est qui disent que l’un en soi est le bien 
en soi. Cependant , c’est surtout l’unité qu’ils re- 
gardent comme l'essence du bien. » 

Il nous semble qu’aucune équivoque n’est ici pos- 
sible. La formule «pcwiv avxo x o êv xo otyaQèv aux è contient 
en résumé toute la doctrine d’Euclide. On dirait 
qu’elle a servi de modèle aux phrases de Cicéron et 
de Diogène : « Id bonum solum esse dicebant quod 
esset unum. » « *Ev roccyocOcv a7re<paîverc. » (1 ). 

Dans les paroles d’Aristote , Brandis croit trouver 
une allusion à Platon (2). Brandis a raison. L’équa- 
tion du r 6 cïyaQcv et du xo ev est en effet dans la phi- 
losophie platonicienne , mais elle est d’abord dans 
la philosophie d’Euclide ; elle y est avec la précision 
et l’importance d’un principe supérieur , et Aristote, 
qui cite les opinions des Mages et de Phérécyde , ne 
pouvait sans doute faire moins d’honneur au princi- 
pal dogme d’un des plus grands représentants de la 
philosophie contemporaine. 

Or, s’il en est ainsi , ce n’est plus même une ques- 
tion de savoir si Euclide admettait ou non la théo- 
rie des idées , et nos conclusions précédentes doi- 
vent être mises au rang des vérités incontestables. 
En effet , c’est aux seuls partisans des essences im- 
mobiles qu’ Aristote rapporte la doctrine de l’identité 
de l’un et du bien. Or, les Mégariques identifient le 


(1) Voy. pl. haut , p. 53 et 55. 

(2) De perd. Arist . libell. p. 66. 
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bien et l’unité. Donc, ils croient à l’existence des 
essences immobiles. Pour échapper à ce syllogisme, 
objectera-t-on que certains philosophes, qu’Àristote 
n’a pas cités , pouvaient identifier l’un et le bien 
sans admettre les essences immobiles ? S’il en eût 
été ainsi , Aristote eût dit simplement : « Il y a des 
philosophes qui identifient le bien et l’unité. » Car 
ce n’est pas le dogme des essences immobiles qu’il 
critique en cet endroit , mais celui de l’identité de 
l’un et du bien. Pourquoi fait-il remarquer que ces 
deux dogmes sont acceptés simultanément ? C’est 
d’abord parce qu’il en est ainsi , c’est surtout parce 
que ces deux dogmes sont logiquement subordonnés 
l’un à l’autre. En effet , quand les essences secon- 
daires ne participent de l’être qu’en tant qu’elles 
participent de l’unité ; le bien , être absolu , ne peut 
être que l’unité elle-même. Aristote met donc en 
regard l’effet et sa cause , et sa pensée est que la 
théorie des essences immobiles a pour conséquence 
nécessaire l’identification du bien et de l’unité. 

Un mot reste obscur et pourrait faire prendre le 
change. Aristote ne dit pas que le dogme de l’iden- 
tité du bien et de l’unité fût reçu de tous les parti- 
sans des essences immobiles , mais seulement de 
quelques-uns d’entre eux. Or , parmi les écoles 
contemporaines d’Aristote, nous n’en connaissons 
que deux qui aient cru à l’existence des essences 
immobiles : celle d’Euclide , celle de Platon. 11 fau- 
drait donc dire que l’une de ces deux écoles nie 
l’identité du bien et de l’unité , ou que la théorie 


Digitized by Google 



— 147 — 

des essenses immobiles a été soutenue par des écoles 
dont les noms ne nous sont pas parvenus , ou qu’A- 
ristote a parlé d’écoles qui n’ont jamais existé. Cha- 
cune de ces solutions est pleine de périls. Tout 
s’éclaircit quand on lit dans Aristote lui-même que 
Speusippe nia l’identité du bien et de l’unité (1), 
pour n’avoir pas à dire que le multiple n’est autre 
chose que le mal. Ainsi , ceux des partisans des es- 
sences immobiles qui disaient que le bien est l’un , 
sont les maîtres et les prédécesseurs immédiats 
d’Aristote. Ceux qui le niaient sont ses condisciples. 
N’est-ce pas ce qu’exprime la forme <*Ws qui im- 
plique que les contemporains dont parle Aristote 
n’existaient plus lorsqu’il en exposait les doctrines? 
Enfin, si cette fois il a renoncé au mot eîcbi , s’il a 
pris le mot générique «xtvnirsuç erjaiat ç , n’est-ce pas 
parce qu’il avait à embrasser dans une dénomi- 
nation commune des choses assez diverses : les idées 
de Platon , les nombres de Speusippe , les formes 
intelligibles d’Euclide? 

Quoi qu’il en soit , nul ne niera que les paroles 
d’Aristote ne jettent le plus grand jour sur toutes les 
discussions qui précèdent , notamment sur cette 
thèse désormais inattaquable que l’identité de l’un 
et de l’être peut très bien se concilier avec la mul- 
tiplicité des essences secondaires. Jusqu’ici , nous ne 


(1 ) Speusippe n’est pas nommé , mais il est impossible de 
ne pas le reconnaître. Met. XIV, /| . — Conf. Speus, de prim. 
princip . , par M. Ravaisson, III. p. 8, 9. 
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trouvions guère dans nos auteurs que l’un ou l’autre 
de ces deux dogmes , l’unité de l’être dans Diogène , 
les essences multiples dans Platon. C’était à la logi- 
que de montrer que les paroles de Diogène impli- 
quent les essences multiples , et celles de Platon 
l’unité de l’être. Maintenant, l’unité de l’être et les 
essences multiples nous sont données simultanément 
par Aristote, avec le rapport logique qui les unit. 

Voici le second passage : 

« C’est pour ce motif ( pour ne pas avoir disti fi- 
gue la puissance de l’acte ) que d’anciens philosophes 
se sont si fort écartés de la voie qui conduit à la 
naissance et à la mort, en un mot, au changement ; 
car, la seule nature bien observée eût suffi à dissi- 
per leur ignorance. D’autres ont entrevu la nature , 
mais incomplètement. En effet , ils commencent par 
accorder que tout ce qui naît vient du non-être : 
c’est accepter la doctrine de Parménide. Ensuite il 
il leur semble que si la nature est une numérique- 
ment , elle doit aussi être une en puissance. Mais 
ces deux choses sont très-distinctes , et nous soute- 
nons pour notre part que la matière n’est pas la pri- 
vation. » (1) 

Les sectateurs de Parménide posaient donc en 


(1) Hppsvoi pèv ouv xai êtôûoi tivzç tirru avTrjç ( rr,ç yvason ), à'/Xoùy 
txavwc* UjOwTov fièv yàp ôuo/oyovTiv UirXüç yi'ptaQoU rt gx fivj ovtoç , y 
llxppvj ià/i'j àfjQe>: ).gyeiv* Etre: 'paevgrat aùrotç , z ïrsp £<mv àpi0pr> uix , 
/.xi 3’jvâaai -aÔvo v uîccj er/xi. Tovto iïixfipu irfoforov. fiyel; piv yàp v),r?v 
/xi (TTSorniv ereoov ttvxi yxy.b. » ( Phys. (lyse. 1 , 9 .) 
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principe que tout ce qui naît vient du non-être. 
C’est en cela , dit Aristote , qu’ils ont soupçonné la 
nature ; c’est la part de vérité que l’on peut trouver 
en leur système. Comme eux, en effet, Aristote pose 
en principe que tout ce qui naît vient du non-être ; 
mais il ajoute : du non- être en acte , qui est en 
même temps l’être en puissance. Cette restriction 
est immense. Nous l’avons dit mille fois : tout le pé- 
ripatétisme repose sur la distinction de la puissance 
et de l’acte. C’est précisément cette distinction que 
les autres nient. De ce que l’être, considéré au point 
de vue de sa réalité actuelle, n’est que ce qu’il est 
et ne l’est qu’une seule fois et d’une seule manière, 
de ce qu’il est un numériquement, ils en concluent 
qu’il est aussi un en puissance. Ils identifient donc 
l’acte et la puissance , la matière et la privation ; ils 
méconnaissent l’ordre véritable de la nature , ils 
nient le mouvement et tout ce que le mouvement 
suppose. 

A tous ces caractères , il n’est pas difficile de re- 
connaître les Mégariques. Malheureusement ce pas- 
sage est encore plus curieux qu’il n’est instructif* 
11 fait connaître de nouveaux rapports , mais pas un 
seul dogme nouveau. 

Si maintenant , d’après ces données, sans doute 
fort incomplètes , il fallait tenter de ramener à une 
forme systématique les dogmes isolés qu’une saine 
critique permet d’attribuer au chef des Mégariques , 
on pourrait dire : 

Toute la métaphysique d’Euclide dérive d’un seul 
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principe , savoir que l’être et l’unité sont une même 
chose. C’est dans l’unité et par l’unité qu’il trouve 
l’être et il affirme l’être autant de fois qu’il perçoit 
l’unité. Euclide ne nie donc pas tout dans le monde 
extérieur; mais il en nie ce que les sens en déposent, 
les phénomènes qui passent , les relations acciden- 
telles , les mouvements variés (1). Et non seule- 
ment il nie toutes ces choses ; mais il cherche à les 
atteindre jusque dans leur condition d’existence , à 
les frapper d’une impossibilité radicale et complète. 
De là cette théorie qui rapporte toute génération 
au non être , mais en confinant le non être dans la 
non-existence dont il ne peut sortir. Et pourquoi 
n’en peut-il sortir? Parce que l’être et le non-être 
ne sont pas en présence au sein de chaque chose ; 
parce que le non-être en acte n’est pas comme pour 

Aristote l’être en puissance. Nulle distinction n’existe 

• » « 

• % 

(1) Nous sommes heureux de pouvoir ici nous autoriser 
des paroles de Ritter : 

a Les Mégariques, dit- il, paraissent avoir jugé des appa- 
rences sensibles d après cette règle , qu’il ne s’y trouve de 
bon et de vrai que ce qui se présente comme un en soi , 
comme absolument dégagé de toute contradiction intérieure, 
comme stable, identique et permanent. » Rhein. Mas., p. 302. 

Dans ce commentaire, Ritter met l’intelligible en rapport 
avec les choses sensibles. C’est plus que nous ne demandons. 
Cette théorie est permise à Platon , qui admet , outre l’unité, 
la dyade indéfinie. Il n’en peut être ainsi d’Euclide. Quoi 
qu il en soit , il est évident qu’il y a loin de ces paroles de 
Ritter au dogme de l’unité absolue. 


* 
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entre l’acte et la puissance. La logique les dis- 
tingue , la métaphysique les confond , ou plutôt elle 
absorbe la puissance dans l’acte , elle annulle toute 
idée de puissance ; car, dit Euclide , rien de ce qui 
n’est pas n’est possible , rien n’est possible que ce 
qui est. Par conséquent, pas de puissance active ou 
passive , pas de causalité; chaque chose est ce qu’elle 
est , d’une certaine manière, et pour toujours. 

Telle est la partie négative de la doctrine d’ Eu- 
clide. Voici l’autre. Au-delà des mobiles apparences 
que les sens perçoivent , la raison découvre cer- 1 
taines formes incorporelles , étrangères à toute action 
comme à tout changement. Ce sont ces formes qui 
constituent les genres et les espèces. Ce sont elles 
qui les rendent stables , au milieu de la perpétuelle 
mobilité des individus. Voilà donc de l’unité , de la 
permanence, de l’être par conséquent. De l’être et 
de l’unité , disons-nous , non pas l’être et l’unité 
mêmes. Diverses et multiples, ces formes impliquent 
une réalité supérieure , forme unique et universelle 
dont l’essence soit l’unité. Ainsi , hors du variable , 
hors du non-être , les idées immobiles mais mul- 
tiples, réalités purement relatives. Dans les idées et 
au-dessus d’elles , l’un en soi , l’être , genre suprême 
dont tous les autres dérivent. Il est une science qui, 
de genre en genre , s’élève jusqu’à l’unité ou qui re- 
descend de l’unité jusqu’aux différents genres : c’est 
la science de l’être, d’un seul mot , la dialectique. 

Maintenant, l’unité, qui constitue l’être, constitue 
aussi le bien ; et le bien, identique à l’être, un comme 
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lui par nature , prend comme lui différentes formes, 
par suite reçoit différens noms. On l’appelle lour- 
à-tour sagesse , Dieu , intelligence. Les conséquences 
«abondent. Puisque le bien et l’être sont une même 
chose , le mal n’a aucune part à l’existence. De là 
un optimisme logique , qui , modifié et agrandi , a 
passé dans le platonisme et dans le christianisme 
lui-même. En second lieu , si le bien en général ré- 
side dans l imité et la permanence ; le bien de 
l’homme en particulier consiste dans l'immutabilité, 
dans la constance. De là tout un système de morale 
pratique. Il n’est pas sur qu’Euclide ait eu l’idée 
claire de ce système; quoique certains actes de sa vie 
privée permettent d’en supposer l’existence (1). Mais 
Stilpon, disciple d’Euclide, l’a hautement enseigné ; 
Zénon , disciple de Stilpon , l’a rendu immortel. En- 
fui, si l’être et le bien sont identiques l’un à l’autre ; 
la morale et la science ont même objet ; connaître 
le bien et l’accomplir sont une même chose et , en 
résumé , tout a sa fin et sa mesure dans l’unité. 

L’unité est donc au sommet de la théorie d’Eu- 
clide comme elle est au point de départ de Parmé- 
nide, et c’est dans l'unité que le maître et le disciple 
s’accordent à concentrer toute véritable existence. 
Cependant, les idées d’Euclide ne sont pas le monde 
inférieur de Parménide. Intelligibles et incorpo- 
relles , elles ne peuvent être de simples apparences. 
Mais elles ne sont pas non plus des êtres à part. 

(1) Voyez le trait cité par Plutarque . p. 26 de ce travail. 
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Formes de l’unité , c’est de l’unité qu’elles relèvent. 
Entre Euclide et Parménide , la différence princi- 
pale n’est donc pas dans les résultats ; elle est dans 
les méthodes. Parménide construit l’univers sur une 
formule logique. Posant l’unité a priori , il la frappe 
d’impuissance et rompt tous les liens qui la rat- 
tachent au monde. Euclide n’est plus un logicien 
pur. Elève de Socrate , c’est à posteriori qu’il pro- 
cède ; et , s’il le faut, il fera fléchir la logique pour 
se rapprocher du sens commun. 

Ce n’est pas tout. Dans la doctrine d’Euclide , il 
entre un élément tout-à-fait inconnu aux Éléates ; 
car l’unité qu’ils appelaient l’être , Euclide l’appelle 
aussi le bien. L’être absolu de Parménide et le bien 
moral de Socrate viennent donc se confondre dans 
l’unité leur commune nature , et , pour Euclide 
comme pour Socrate , l’identité de la morale et de la 
science se révèle par l’identité de leur objet. Pour- 
tant Socrate n’avait pas dit que l’un et l’être fussent 
une même chose. Sans doute , c’était l’unité qu’il 
cherchait dans le général. Mais ne séparant pas le 
général de l’individuel , il devait s’arrêter à l’unité 
logique. C’est aussi dans le général qu’Euclide cher- 
che l’unité. Mais niant l’individuel , il ne peut que 
réaliser l’idée générale que l’induction lui lfvre et 
faire de la logique la science des existences. Là est 
la différence d’Euclide avec Socrate et sa ressem- 
blance avec Platon. 

Pour Platon comme pour Euclide, les idées sont , 
par rapport aux objets sensibles , les véritables êtres 

to 
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?« cm ; et c’est à l’unité , au bien en soi , 
qu’elles empruntent leur intelligibilité avec leur 
existence. Enfin , pour Platon comme pour Euclide, 
l’unité, premier principe de toutes choses , n’en est 
pas moins le dernier terme de toute action comme 
de toute science. Voilà les ressemblances. Les diffé- 
rences sont plus importantes et plus profondes. C’est 
Platon lui-même qui les indique dans cette magni- 
fique réfutation de la théorie mégarique des idées (1 ) : 
L’ étranger, « Par Jupiter! Nous persuadera-t-on 
si facilement que, dans la réalité , le mouvement , la 
vie , l’ame , l’intelligence , ne conviennent pas à 
l’être absolu ? Que cet être ne vit ni ne pense , et 
qu’il demeure immobile , immuable , sans avoir part 
à l’auguste et sainte intelligence zàv uepvov xai âytov 

VOVV. ? » 

Thcètete . « Ce serait consentir , cher Êléate , à 
une bien étrange assertion. » 

L ’élr . « Ou bien , lui accorderons-nous l’intelli- 
gence en lui refusant la vie ? » 

Thcét . cr Cela ne se peut. j> 

L ' étr . « Ou bien encore , dirons-nous qu’il y a en 
lui l’intelligence et la vie , mais que ce n’est pas dans 
une ame qu’il les possède ? » 

, ThUt . ce Et comment pourrait-il les posséder au- 
trement? » 

L’étr . ce Enfin , que doué d’intelligence, d’ame et 


(1) Sophist. L l. p. 261, T. XI de la trad. franç. 
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de vie , tont animé qu’il est , il demeure dans une 
complète immobilité ? » 

Thèèt. « Tout cela me paraît déraisonnable. » 
L'étr. « Il faut donc accorder que le mouvement 
et ce qui est mu existent. » 

Thèèt. « Sans doute. » 

L ’étr. « Car , si tout est immobile , il ne peut y 
avoir aucune connaissance d’aucune chose. » 

Théct. « Évidemment. « 

Toutes ces différences se résument en une seule. 
Platon est dualiste; Euclide est unitaire. Pour Platon, 
chaque chose est d’abord ce qu’elle est , et ne l’est 
que d’une seule manière et une seule fois. Mais en 
même temps , elle contient , sous forme négative , 
tout ce qu’elle aurait pu être et qu’elle n’est pas (1). 
Elle est donc autre que tout ce qui n’est pas elle , 
d’un nombre indéfini de manières , et un nombre 
indéfini de fois. En un sens , le non-être existe ; en 
un sens , l’être n’est pas. Ainsi , en chaque chose , 
il y a beaucoup d’être et indéfiniment de non-être (2) . 
L’indéfini formulé dans la dyade du grand et du 
petit , et l’unité , principe de détermination , sont les 
élémens de toutes choses. L’un comme forme , la 
dyade indéfinie comme matière , voilà l’idée , objet 
de la science , éternel exemplaire qu’a imité l’auteur 
du monde. L’idée comme forme, la dyade indéfinie 


(1) N’est-ce pas là , sous une forme moins précise, ce 
qu’ Aristote appelle l'être en acte , non être en puissance ? 

(2) Snph . , p. 16à, pass. 
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comme matière , voilà le monde avec ses harmonies 
et ses beautés , heureux mélange de permanent et de 
variable. Maintenant, voici les conséquences. Le 
non-être est réhabilité, l’être se distingue de l’unité 
pure. Le mouvement aussi est réhabilité. A tort 
ou à raison , les idées sont des causes (1) , l’unité est 
une cause ; cause bienfaisante , puisque c’est d’elle 
que vient la vie. Elle meut et elle se meut ; car se 
mouvoir , c’est être animé , c’est penser , c’est 
être (2). 

Rien de pareil n’a lieu , rien de pareil n’est pos- 
sible dans la théorie d’Ëuclide. Sans aucun doute , 
l’unité absolue qu’on appelle de plusieurs noms, con- 
tient par cela même un principe quelconque de 
diversité. Mais cette diversité reste inhérente à sa 
nature. Elle existe au sein de l’être immuable , sans 
se manifester , sans se reproduire extérieurement. 
L’unité est substance et non pas cause. Les idées , 
formes immuables et éternelles de son existence , 
sont stériles et imparticipables (3). Elles n’arrivent 
pas jusqu’au monde ; le monde n’est pas , il n’y a 
ni variété, ni multiplicité , ni mouvement. 

En résumé , la question agitée par Euclide et par 


(t) Arist. Mit. « Atria r« jî3>i toîç vX/oi;. • 

(2) Soph. 161 , pass. 

(3) Il ne faut pas dire avec M. Deycks que les idées méga- 
riques ont leur siège dans l'intelligence divine ( Ouvr. cit . , 
p. A3 ) ; c’est à l’unité ou au bien que les idées se rapportent 
et Dieu n’est qu’une des formes du bien. 
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ions les philosophes anciens, a élé la question de 
l’être. Pour Parménide ; l’être , c’est l’unité pure. 
Outre l’unité , Euclide a les idées; outre les idées , 
Platon a la dyade indéfinie. On pourrait aller plus 
loin. Voici donc quelle a été en Grèce la marche du 
spiritualisme. Il est parti d’une solution extrême , de 
la plus exclusive des solutions. Mais persistant dans 
son affirmation première , et non pas dans ses pre- 
mières négations , il s’est agrandi et complété par une 
série d’accroissements successifs. Ainsi, pendant que 
les physiciens d’Ionie , également préoccupés de la 
question de l’être, prenaient pour l’être véritable une 
matière de plus en plus subtile , l’air après l’eau, 
le feu après l’air ; le smétaphysiciens , par un mou- 
vement inverse , descendaient de l’abstrait au con- 
cret , de l’absolu au relatif , de l’idée pure à la ma- 
tière. Poussées l’une vers l’autre , ces deux grandes 
écoles devaient à un certain moment s’identifier et 
se confondre. C’est ce qui a eu lieu. 11 est un homme 
placé au point de rencontre du sensualisme et de 
l’idéalisme , un homme qui à lui seul en résume tous 
les mérites parce qu’il en comprend toutes les ten- 
dances , c’est celui qui a écrit la Métaphysique et 
l'Histoire des animaux , le traité des Catégories et 
celui des Météores , qui a concilié sans les confondre 
la raison et l’expérience , et placé l’être dans l’indi- 
viduel , sans dédaigner le général. 

La gloire d’Euclide est d’avoir sa place parmi tous 
ces grands hommes et sa part dans ce progrès. Son 
mérite particulier est d’avoir saisi le rapport qu’il 
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y a entre Socrate et Parménide , d’avoir préparé Pla- 
ton et peut-être inspiré Aristote lui-même, comme 
adversaire du moins. 

De tels rapprochemens n’étaient pas sans doute à 
négliger. Ils servent à mettre en lumière le vérita- 
ble esprit de la métaphysique d’Euclide , et font 
pressentir ce qu’il reste à dire de sa dialectique et 
des destinées de son école. 
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CHAPITRE IV. 


PROCÉDÉS DIALECTIQUES d’eüCLIDE. 


On a pu voir que le dogmatisme d’Euclide emporte 
avec lui des négations assez nombreuses. Or , quand 
on n’a pour soi qu’une partie de la vérité , on peut 
encore espérer de réduire au silence un adver- 
saire ; mais à la condition d’avoir en grande estime 
toutes les ruses et subtilités de la dialectique. Les 
Mégariques eurent de bonne heure le sentiment 
de cette nécessité , et se comportèrent en consé- 
quence. Toutefois , la tendance éristique qui triom- 
pha dans les disciples eut moins d’empire sur le 
maître. Euclide n’est célèbre par aucun sophisme ; 
il n’a enrichi d’aucun argument captieux le réper- 
toire de son école. On lui attribue cependant deux 
innovations. Voici la première : 


« T cüç, cfcodeifeau 


EVKTTXTO CV 


*xt<x XnpfAXzee , a’XXà xotr 


C7 tKfOfXXV. » (1) 

UccncdeiZiç , disent les Stoïciens, élèves des Mé- 
gariques en dialectique , consiste à découvrir ce que 


(1) D. L. Ouv. cit. II, 107. 


Digitized by Google 


— 160 — 

l’on ignore à l’aide de ce que l’on sait (I). Dans cet 
exemple , ajoutent-ils : 

Si le jour existe , la lumière existe ; 

Or, le jour existe ; 

Donc la lumière existe ; 

Le Xrjftpa est : si le jour existe , la lumière existe ; 
la 7rpéXrivpt« , or le jour existe ; l’imcpepa , donc la lu- 
mière existe. 

La phrase de Diogène signifie donc : 

« Euclide attaquait les argumens, non parleurs 
prémisses , mais par leurs conclusions. » 

C’est dans l’école d’Euclide qu’il faut chercher le 
sens et l’intention de cette pratique. Zénon concluait 
de certaines prémisses que le monde est parfait. 
Alexinus attaque le raisonnement par sa consé- 
quence. Si le monde est parfait , dit-il , il en résulte 
qu’il doit être poète et musicien (2). Les corps , di- 
saient les Épicuriens , sont composés d’une multi- 
tude d’atomes mobiles. S’il en est ainsi , répond 
Diodore , on est conduit à cette conséquence que , 
dans un composé de mille atomes , deux atomes en 
mouvement pourront entraîner, par voie de pré- 
pondérance, le mouvement de tous les autres (3). 
La réfutation indirecte d’Euclide n’est donc que la 
réduction à l’absurde , si connue des géomètres. Elle 

(1) n. L. Ibid. VII, 45, 76. 

(2) Sext. Emp.^rfc. Phys. IX, 108. — Vvy. troisième partie, 
chap. I de ce trav. 

(3) Id. Adv. Math. X, 85. — Voy. troisième part. ch. I. 
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consiste à partir de la conclusion de l’adversaire , à 
la soumettre à l’analyse et à dégager , par une série 
de transformations légitimes , l’erreur cachée qu’elle 
contient. 

Ce sens est celui de Ritter et de M. Deycks (1 ) , 
celui d’Àldobrandini , comme on le voit par cette 
traduction : 

« Àrgumentorum conclusiones non sumptionibus 
sed conclusionibus refellendis oppugnabat. » 

Mais Gassendi et Bayle donnent une interpréta- 
tion toute différente. 

« Diogène nous apprend deux choses, dit Gassendi ; 
la première, qu’Euclide opposait aux démonstrations 
de ses adversaires non des prémisses, mais seulement 
des conclusions. Regardant sans doute les liaisons 
logiques comme faciles à saisir, il accumulait les con- 
séquences : donc, donc, donc, etc., etc. Cette ma- 
nière de raisonner, qui en quelque sorte ne laisse 
pas à l’adversaire le temps de respirer, est de toutes 
la plus pressante. (2) » 

Bayle accepte ce commentaire et propose en con- 
séquence la version suivante : 

« Utebatur probationibus non his quæ per assump- 
tiones, sed quæ per conclusiones fiunt. (3) » 

Gassendi , avant Bayle , s’était déjà trompé sur 
le sens des mots xarà A^p-ara , xatVrocpopav ; mais du 


(1) Ritt. R/iein. Mus. p. 329. — M. Dcyek.5, Ouv.cit . , p. 35. 

(2) De logic. , III. 

(3) Dict. hist. et crit art. Euclide. 
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moins il n’avait pas rendu la phrase roi ; ànsitilsoiv 
ivioTo.ro par ulcbatur probalionibus. Cependant Bayle 
n’est pas trop mécontent de lui-même , car il 
ajoute : 

« Cette version latine est meilleure que celle 
d’Aldobr andin. Parlons plus librement : la version 
d’Aldobrandin ne vaut rien. Il a beau citer Cicéron 
qui a remarqué que le mot eèné (Jet&î signifie argu- 
ments conclusio, et que le mot ir.uwx signifie sumptio ; 
il ne persuadera jamais qu’il y ait du sens dans ces 
paroles : « Combattre les conclusions des arguments 
non en réfutant les propositions, mais en réfutant 
les conclusions. » 

Aussi ces paroles sont-elles de Bayle et non d’Al- 
dobrandin ; car il est clair que le mot propositions 
qui embrouille toute la phrase , n’est pas l’équiva- 
lent du mot sumptio. Nous reconnaissons pourtant 
qu 'argumenti conclusio est un emprunt malheureux; 
car dans Cicéron ce mot ne signifie pas la conclusion 
d 'un argument , mais le raisonnement pris dans son 
essence. (1 ) A cela près, nous trouvons avec Ritter et 
M. Deycks(2)que la version d’Aldobrandin présente 
un sens très-clair ; nous trouvons de plus que ce 
sens est bien celui de Diogène et nous nous étonnons 


(1) « A rgumenti conclusio quoc est græcc inànttzi: ila definitur: 

Ratio quæ ex rebus perceptis ad id quod non percipiebatur 
adducit ». ( Cicer. Acad. II, 8. ) 

(2) M. Degérando a aussi fort bien compris ce passage. 
( Hist . comp. des Syst. , T. II, p. 198. ) 
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que des esprits aussi éminents que Gassendi et Bayle 
ne l’aient pas mieux saisi. 

11 est moins facile de déterminer quel était le but 
de cette pratique d’Euclide. M. Deyçks y voit une 
preuve d’inexpérience en fait de dialectique (1). Si 
je ne me trompe , c’était bien plutôt un raffinement. 
En attaquant les conclusions et non les prémisses de 
ses adversaires, Euclide rompait la chaîne de leurs 
déductions, prenait à revers leur argumentation 
tout entière et les forçait à le suivre sur un terrain 
toujours nouveau. 

Ce qu’il y a de plus clair et ce qu’il importe sur- 
tout de remarquer ici , c’est que long-temps avant 
Aristote , l’école de Mégare s’était occupée de la na- 
ture et de la forme du raisonnement , en avait 
compté , en avait nommé les éléments divers et déjà 
avait saisi les principaux rapports qu’ils ont entre 
eux. Euclide a un autre mérite , celui d’avoir dé- 
fendu et maintenu dans toute sa pureté l’une des 
plus importantes théories de Socrate. C’est du moins 
ce qui semble résulter de ces paroles de Diogène : 

« Il rejetait aussi toute explication analogique ; 
disant que les termes comparés étaient semblables 
ou ne l’étaient pas ; que s’ils l’étaient , il valait mieux 
s’occuper de la chose elle-même que de sa ressem- 
blance ; que s’ils ne l’étaient pas , la comparaison 
était vicieuse. » (2) 


(1) Ouv. cit. 9 p. 35. 

(2) « K«t tqv ôtà napv.Wtà; /vyov «vji pu Xty «v, #rti 1% ôuoiuv où tov 
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L’explication de ce dogme est dans l’histoire. 
Socrate avait fait de la définition l’idéal de la science. 
Antislhène déclare que cet idéal est inaccessible ; 
car , dit-il , tojite bonne définition doit déterminer 
la véritable essence des choses. Or, comment dé- 
finit-on? Par le genre et par la différence. Mais les 
genres , les différences, en un mot tous les univer- 
saux ne sont que des conceptions de l’esprit (1 ) 
sans rapport avec la réalité des choses. Tout ce qui 
est a son individualité propre et s’exprime d’une 
seule manière et d’un seul mot. Mais la définition 
n’est qu’une amplification puérile (2) qui sert à faire 
connaître la qualité d’un objet par son rapport avec 
un objet semblable, la blancheur de l’argent par 
celle de l’étain , mais non la nature de l'un ni de 
l’autre. (3) 

Cette définition par analogie , répond Euclide , 
implique une absurdité ou une contradiction. Une 
contradiction si l’on compare le semblable au sem- 
blable; car , dans l’hypothèse de l’isolement absolu , 
toute essence est également inaccessible; par con- 
séquent, c’est dans ce qu’on appelle la région des té- 
nèbres que l’on va chercher la lumière. Une absur- 


4 ï\ àvojA&iwj (TJvtTTaTOat. K ai Et uïj i* 'juqîcü'j , moi aura oetv p.x).).ov ^ 
otç optotx ifTTt'j âvaTTpîyS'lOat* si zvoaotMv , itoipùv.uv rijv TraoàOiTtv. I 

D. L. II, 107. 

(t) Voy. pl. haut, p. 120. 

(2) Arist. Met. VIH , 3. “ ).oyov rivai liK zpiv * 

(3) Id. Ibid. — Conf. V. 29. 
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dite si c’est le dissemblable que l’on compare au 
semblable , oubliant que du contraire au contraire 
il n’y a rien à conclure. 

Telle est l’interprétation historique que Ritter 
nous livre (1) et dont nous lui renvoyons l’honneur 
avec la responsabilité. Mais il reste une difficulté. 
L’intention d’Euclide est-elle d’abonder dans l’étroit 
rigorisme d’Antisthène , de proscrire , outre la no- 
tion de l’essence absolue, celle des qualités purement 
relatives et de frapper d’interdit l’intelligence tout 
entière? Ou, au contraire, veut-il revendiquer les 
droits de l’intelligence et ruiner le principe d’Antis- 
thène par l’absurdité de ses conséquences? Pour 
Ritter , la question n’est pas douteuse. Antisthène , 
regardant comme impossible la définition rigou- 
reuse , admet du moins l’explication analogique. 
Euclide rejette jusqu’à ce moyen. Puis, vient cette 
conséquence que Ritter ramène sans cesse : Euclide 
regarde la définition comme impossible, donc il 
n’admet pas la théorie des idées. (2) 

On ne saurait mieux raisonner , mais on pourrait 
partir de prémisses moins contestables. Nous dirons : 
Il a été démontré qu’Euclide admettait la théorie des 
idées ; l’interprétation de Ritter n’est pas d’accord 
avec cette vérité ; donc elle est inadmissible. Voici 
une autre réfutation non pas plus concluante, mais 
plus directe. 


(1) Rhein. Mus., p. 324. 

(2) Rhein. Mus. , pass. cil. — Ilisi. de lap/iil. — T. II, p. 110. 
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La doctrine qu’il est impossible de déterminer 
par la définition la véritable essence des choses 
suppose une multitude d’essences distinctes, isolées, 
séparées les unes des autres , absolument irréduc- 
tibles entre elles; en un mot l’individualisme le 
plus absolu. Euclide enseigne que l’être est un, que 
l’un est l’être , que le divers n’est pas , que le mul- 
tiple n’est qu’une apparence. C’est le dogme de 
l’unité qui est au précédent comme le contraire est 
au contraire. La doctrine qu’il est impossible de dé- 
terminer par la définition la véritable essence des 
choses , suppose encore un seul nom pour une seule 
chose : sv é<f ivàs , disait Antisthène (1). Euclide en- 
seigne que le bien est un, mais prend plusieurs 
noms. C’est toujours le même rapport entre ces 
doctrines. 

Nous soutenons que l’intention d’Euclide est claire- 
ment indiquée dans les paroles de Diogène. Au lieu 
de juger du semblable par le semblable , disait 
Euclide , il vaut mieux considérer les choses en 
elles-mêmes. Donc , s’il défendait de juger du sem- 
blable par le semblable , c’était afin que l’on consi- 
dérât les choses en elles-mêmes ; que l’on prit pour 
objet de son étude l’essence même des choses. Et il 
n’en pouvait être autrement ; car dans toute théorie 
des idées , c’est par la contemplation de l’idée elle- 
même que l’esprit arrive à la connaissance. Tous les 
procédés indirects , la comparaison par exemple , 

(1) Met. V. 29. 
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ne donnent qu’une lumière empruntée, souvent 
qu’une lumière trompeuse qui ne peut tenir lieu 
de la pure et vraie lumière. Voilà ce qu’Euclide 
a voulu dire et ce qui ressort de ses paroles. Sa 
dialectique est donc en parfaite harmonie avec sa 
métaphysique et peut en être regardée comme la 
conséquence rigoureuse. 

Nous ne savons rien de plus sur ce point. Il est 
bien probable , comme l’a remarqué Schleierma- 
cher (1 ) , qu’une grande partie des sophismes con- 
tenus dans Y Eulhydême de Platon et dans les slrgu- 
ments sophistiques d’Aristote ont été empruntés aux 
premiers des Mégariques. Mais quels sont ceux de 
ces sophismes qu’on peut leur attribuer avec certi- 
tude? c’est ce que Schleiermacher et M. Deycks (2) 
ne croient pas pouvoir dire. Quiconque lira les deux 
ouvrages , affirmera , sans hésiter , que cela est im- 
possible. 


(1) Einteitung. z. Euthyd . , p. &03 et suiv. 

(2) Ouvr. cit . , p. 60 , 62. 


TROISIÈME PARTIE. 


L'école de Mégare apTès Euclide. 


CHAPITRE I er . 

PREMIÈRE BRANCHE DE l’ÉCOLE MÉCARIQUE. 

Parti de ce principe que l’un est l’être et que 
l’être est un , Euclide parle de Dieu , d’intelli- 
gence , d’idées multiples. Il nie toute causalité 
et place au sommet de sa théorie l’idée du bien. 
Il n’est pas certain que ce soient là autant de con- 
tradictions; mais quand Euclide aurait cherché 
à se rapprocher de la vérité au prix de quelques 
inconséquences , il faudrait se garder de lui en 
faire un crime. Pour peu qu’on ait l’ame énergi- 
que et l’esprit étroit , il est facile de tout immoler 
à un principe et de satisfaire à la logique aux dé- 
pens du sens commun. 11 y a plus de sagesse, 
plus de force réelle , à s’arrêter sur une pente 
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dangereuse , à reculer devant les abîmes. Ce mé- 
rite est rarement celui des disciples. Les disciples 
sont des logiciens que rien n'arrête. Enthousiastes 
souvent aveugles des principes du maître , ils en 
développent avec amour toutes les conséquences ; 
ils arrangent tout et gâtent tout. 

A partir d’Euclide , l'école de Mégare devient 
de plus en plus logique et de moins en moins rai- 
sonnable. En métaphysique , en morale, elle accu- 
mule les négations, triste héritage qu’elle lègue en 
mourant à deux écoles dont elle est la mère : l’école 
sceptique, l’école stoïcienne. 

Cette tendance est déjà sensible dans le succes- 
seur immédiat d’Euclide. Eubulide est le Zénon 
d’un autre Parménide. Comme Zénon, il fait ser- 
vir à la défense de son maître certains atgumens 
captieux qu’il a inventés ou renouvelés de Zénon 
lui-même. Diogène en compte sept : le menteur , 
le caché 3 l Electre , le voilé , le tas , le cornu, le 
chauve (l). Ces argumens sont connus (2) ; ré- 
sumons-les pourtant : 

Quelqu’un ment et dit : je mens. Ment-il ou ne 
ment-il-pas ? 11 ment , c’est l’hypothèse. Il ne ment 
pas , car ce qu’il dit est vrai. Donc il ment et ne 
ment pas en même temps (3). Voilà le menteur. 

(1) Èuêov ô MtXfc’toç , oç xat 7to11o\jç èv Bia^sxrtxv? làyo'jç rifxii • 
Tr/ars rôvre ^J/s vSopsvov xat tov StaXavQâvovra , xat H)ixrpav , xat syxexuhjfi- 
jaévov, xat (Toipsirr/V , xaî xspoc rtvvjv , xat <pa).a xoôv. » ( D. L. Il , 108.) 

(2) Voy. IVlenag. in Diog . — Conf. Gass. Log. L L 

(3) Cic. Acad. II , 29. 

il 
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Le caché , f Electre , le voilé , comme Ritter Ta 
fort bien vu (1), ne diffèrent que par le nom. « Con- 
naissez-vous votre père? » « Oui. » « Connaissez- 
vous celte personne voilée? » « Non. » « Cette per- 
sonne voilée est votre père : donc, vous le connaissez 
et ne le connaissez pas en même temps » (2). 

Le tas et le chauve ne diffèrent que par la forme. 
« Un grain de bled fait-il un tas et un cheveu de 
moins une tête chauve? » « Non. » « Et deux grains 
de bled et deux cheveux de moins ? » « Pas davan- 
tage. » On continue , et l’adversaire est obligé de re- 
connaître qu’il ne peut y avoir ni tas de bled ni tête 
chauve, ou qu’un seul grain fait un tas de bled, un 
cheveu de moins une tête chauve (3). 

On a tout ce qu’on n’a pas perdu. Vous n’avez pas 
perdu de cornes ; donc , vous en avez (4). Voilà le 
cornu *dont le nom a fini par, s’appliquer à tout un 
genre. 

Pour résoudre ces sophismes , les anciens avaient, 


(1) Rhein. Mus . , p. 332. Je ne sais pourquoi l ’ Histoire de ta 
philosophie n’est pas d’accord sur ce point avec les Considéra- 
tions si souvent citées et renferme plusieurs erreurs. Voy. 
Tr. Fr., T. II, p. 111. 

(2) Lucian. Vit. auct . , T. 1 , p. 563. — Conf. Plat. Théét. 
p. 155 B. 

(3) D. L. VII, 82. C’est certainement à quelque argument 
de ce genre que Platon fait allusion par ces paroles : xar« 
«rpixpà SictOpocjo'jre; h rotç lôyotç ». Voy. pl. haut, p. 89 et 
132, 

{U) D. L. VII, 182, de Chrysip. 


* 
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dit-on, entassé des volumes (1). C’est en tout ceci 
ce que nous trouvons de plus inexplicable. Nous te- 
nons pour certain que le menteur lui-même, ce ter- 
rible sophisme qui fit le malheur de Philétas (2) , ne 
ferait que pitié de nos jours à un écolier intelligent. 

Il est plus difficile et surtout plus important 
de déterminer le but d’Eubulide et la portée de ces 
arguments divers. L’écueil à craindre est ici la sub- 
tilité. Ritter, par exemple, trouve dans le menteur 
une allégorie bien profonde. Selon lui, le person- 
nage qui révèle son propre mensonge, ce sont les 
sens qui s’accusent eux-mêmes des erreurs dont ils 
sont la cause (3). M. Deycks voit dans le même argu- 
ment une manière de faire comprendre que la vérité 
n’est pas à la surface des choses (4) . Quand il s’agit 
d’Ëubulide , un argument qui permet d’embarrasser 
un adversaire et de briller dans la dispute n’a pas 
besoin de si ingénieuses explications. 

Le voilé et le cornu ont une tout autre impor- 
tance ; non pas cependant que la personne voilée 
soit , comme le veut Ritter , le symbole de la vérité, 
le voile celui des sens (5); mais, comme le remarque 


(1) Senec. Epi.it. 45. p. 458. 

(2) < Seive $n>jTâ; liu-i. Xoyoç ô '^svSôuevo; us 

« ûXe<rs xs ci vuxtüv «pjoovTtSss iampù>i. » ( Athén. IX , 14. ) 

(3) Rhein Mus . , p. 333. Il est vrai que Ritteï ne donne 
cette interprétation que comme une saillie ( als fur einen 
Einfall. ) 

(4) Ouv. cit. , p. 55. 

(5) Ritt. Rhein Mus., p. 334. 
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Riller lui-même , ou semble triompher dans ces 
deux arguments des contradictions de la raison et 
de l’expérience, et nous avons quelques motifs de 
croire que c’est celle-ci que l’on veut sacrifier à 
l’autre. 

Ce but est encore mieux marqué dans le chauve et 
dans le tas. Par ce double argument, tout ce qui im- 
plique succession ou étendue, tout ce qui relève du 
temps ou de l’espace, tous les continus en un mot sont 
convaincus de n’avoir aucune part possible à l’exis- 
tence. Qu’en conclure? sinon que l’expérience est 
une source inépuisable d’erreurs. Eubulide , dit 
l’histoire, fut l’adversaire déclaré d’Aristote (1). On 
le comprend sans peine. Le caractère distinctif de la 
philosophie d’Aristote , c’est d’appuyer sur l’expé- 
rience l’édifice entier de la connaissance humaine (2) 
Eubulide, faisant le procès à l’expérience, attaquait 
donc le péripatétisme par sa base. Voilà le but com- 
mun de tous ses sophismes. Leur origine commune 
est dans cette doctrine qu’il n’y a ni multiplicité ni 
mouvement, que la raison est le seul juge et l’unité 
la seule marque du vrai. C’est encore sans doute 
la doctrine d’Euclide , mais c’est déjà celle de 
Parménide ; les différences fondamentales ont dis- 
paru. 

Nous ne pouvons que nommer Euphante d’Olynthe, 


(1) D. L. Il, 109. — Conf. Athén. VIII, 13. 

(2) « ÀîroÇat vst 8’i7rwrr,uu; v.cd riyvr, Sii r>jç ipnapijxz 
Trotr. » ( M< t. 1,1.) 


rot; ù'jOpd)- 
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disciple d’Eubulide , maître d’Antigone (I), poêle 
tragique et historien (2). 

Par Apollonius Chronus , autre disciple d’Eubu- 
lide , nous arrivons à Diodore Chronus contempo- 
rain et ami de Ptolémée Soter. Diodore, c’est Eubu- 
lide élevé à sa plus haute puissance. Comme Eubulide, 
Diodore est l’adversaire d’Aristote; comme lui il a 
attaqué le péripatétisme , mais avec tout autrement 
de vigueur et de précision. Eubulide s’était contenté 
de diriger contre la connaissance expérimentale 
quelques argumehts qu’un sceptique clairvoyant 
tournerait bientôt contre la connaissance entière. 
Diodore a pénétré jusqu'au sanctuaire du péripaté- 
tisme. A chacun de ses dogmes il a opposé , au nom 
de la logique , uii dogme contraire ; une négation à 
chaque affirmation. 

L’argumentation de Diodore porte sur trois points 
principaux : l’existence du mouvement , la distinc- 
tion de la puissance et de l’acte, la légitimité des 
propositions conditionnelles. Il y a entre ces trois 
points une connexion des plus intimes. C’est ce 
qu’il faut montrer d’abord. 

On l’a déjà vu (3) , quiconque affirme le mouve- 
ment affirme le mobile, affirme la substitution d’un 
contraire à l’autre et par suite la distinction essen- 


(1) Sans doute Antigone de Goni. 

(2) D. L. II, 110. — Conf \ Voss. De hist. grœc . , 1, 8. ■ — 
Fabr. B. G. T. II, p. 30ft. 

(3) Voy. p, Va. 
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tielle et les rapports généraux de la puissance et de 
l’acte. Mais avec une matière mobile entre les con- 
traires , on n’a qu’un mouvement possible. Pour 
qu’il se produise , il faut un moteur , il faut une 
cause. La cause motrice , essentiellement en acte , 
part de la puissance , et par son énergie arrive à 
l’acte qui est le but et le terme dn mouvement. 

Transportez ces distinctions dans la logique : la 
puissance et l’acte s’y retrouvent sous la forme ra- 
tionnelle du conditionnel et du vrai. Le vrai se saisit 
en lui-même et s’affirme absolument. Le condi- 
tionnel , c’est le vrai en puissance qui devient le 
vrai en acte par l’application d’un principe supé- 
rieur. Ce que la cause est dans l’ordre des existences, 
ce principe l’est dans l’ordre des idées. C’est de ce 
principe que naît l’évidence conditionnelle , comme 
c’est de la cause que vient la réalité delà forme. Tous 
ces rapports sont formulés dans la proposition hypo- 
thétique. Le principe en est l’antécédent , le condi- 
tionnel le conséquent. La proposition elle-même est 
la majeure du syllogisme conjonctif conditionnel 
qui a sa nature et ses lois particulières. 

Telle est la série de conséquences qu’Àrislote ou 
ses disciples ont tirées des premières données de 
l’expérience (1). Le principe posé elles sont inatta- 
quables. Mais si l’on nie ces données, si l’on s’isole 

(1) Aristote anuoucc , au commencement des Premiers ana- 
lytiques (I. 38, U. ) , qu’il donnera plus tard la théorie des 
syllogismes conjonctifs conditionnels. Mais il parait qu’il n’a 
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dans T unité pure , il est bien clair qu’en l’absence 
du principe toutes les conséquences disparaissent , 
ou mieux que de principes opposés doivent sortir 
des conséquences contraires. Donc , il faut nier le 
mouvement , nier la distinction de la puissance et 
de l’acte ; ou , si par inconséquence on accorde 
qu’il peut naître et se produire quelque chose , il 
faudra dire que tout est déterminé dans l’avenir 
comme dans le présent , comme dans le passé , il 
faudra nier la mobile activité des causes libres et 
par suite la légitimité de toute proposition hypothé- 
tique dont l’antécédent n’est pas éternellement et 
nécessairement uni au conséquent. C’est ce qu’a fait 
Diodore. D’abord, il a renouvelé toute la vieille po- 
lémique de Zenon contre le mouvement (1 ) ; de plus, 
il a fait servir à la même cause d’autres arguments 
dont Sextus Empiricus le reconnaît inventeur. Pour 
les comprendre, il faut se rappeler que ce n’était pas 
seulement à Aristote ou à son école que Diodore 
avait à faire. Nous sommes au commencement du 
troisième siècle avant notre ère*, au plus beau temps 
d’Épicure , au milieu des triomphes de cette philo- 
sophie qui part d’atomes essentiellement mobiles , 
infinis en nombre et infiniment petits ; qui , sur tous 
les points, en un mot , est en contradiction flagrante 

jamais tenu cette promesse , et que scs disciples Théophraste 
cl Eudéme ont seuls travaillé sur cette matière. Voy. Alex. 
Aph. Ad Anal . 1. f. 13. — Philop. Ibid. f. 60. 

(I) Sext. Emp. Adv. malhem. X, 85. 


Digltized by Google 


1 TG 


avec la métaphysique mégarienne. Or, c’est la cou- 
tume d’Euclide et de tous les disciples d’Euclide 
d’attaquer les systèmes par leurs conclusions et non 
par leurs principes. 11 s’ensuit que dans son argu- 
mentation contre le mouvement , Diodore a dû par- 
tir de la doctrine des atomes et se placer au point 
de vue de ses adversaires. C’est encore ce qu’il a 
fait, comme on peut le voir par ces paroles de 
Sextus (1). 

« Diodore Chronus argumente avec assez de 
force contre l’existence du mouvement. Il établit 
qu’il n’est point de mouvement dans le présent , 
mais seulement dans le passé xtvecrac pèv oùâk h , xext- 
yyjrat ài. Qu’il it’y ait point de mouvement dans le 
présent , c’est ce qui résulte selon lui de Fhypothèse 
des atomes zm ayepwv vncOéaedi ; car le corps indivisible 
doit être contenu dans un lieu également indivi- 
sible. Par conséquent, il ne peut se mouvoir ni 
dans le lieu qu’il occupe , puisqu’il le remplit tout 
entier et que tout mouvement suppose un certain 
vide , ni dans le lieu où il n’est pas , car il n’y 
est pas encore pour s’y mouvoir; de sorte qu’il ne se 
meut pas. Mais il s’est mu , la raison le veut xextV/iTai 
x.xzd lôyov ; car l’objet qu’on avait vu en tel lieu on 
le retrouve en tel autre , ce qui implique qu’il y ait 
eu mouvement. » 

Parce que Diodore partait de l’hypothèse des a- 
tômes pour montrer aux partisans des atomes qu’il^ 


(1) Adv. mathem. X, 85. 
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n’avaient nul droit d’affirmer le mouvement ; parce 
qu’à l’exemple de ses maîtres, il se faisait de l'avis 
de ses adversaires pour les mieux accabler ensuite , 
on en a conclu qu’il était en effet de l’avis de ses 
adversaires, et l’on a imaginé que , par une contra- 
diction singulière , un défenseur de l’unilé absolue, 
un continuateur de Parménide s’était montré en 
même temps le disciple zélé de Démocrite et d’Epi- 
cure. Sauf quelques corrections qui ne sont pas de 
vieille date , cette interprétation a été jusqu’à nous 
la seule admise. Eusèbe (1) et Stobée (2) la donnent 
sans même paraître se douter des difficultés qu’elle 
soulève. Pour échapper à la contradiction , Brucker 
raconte , avec un grand sérieux , que Diodore dans 
sa vieillesse renonça à ses premières doctrines et 
tomba malheureusement dans la philosophie cor- 
pusculaire. Etrange méprise , qui n’ ade semblable 
que celle qui fit longtemps attribuer à Zénon d’Elée 
toutes les contradictions, toutes les folies qu’au 
nom de la logique il imposait à ses adversaires et 
sous lesquelles il les accablait. Grâce à de savans 
travaux (3), Zénon est maintenant réhabilité parmi 
nous. Mais jusqu’ici l’Allemagne a seule protesté en 
faveur de Diodore. Spalding a donné l’impulsion, 
d’autres l’ont suivie. Enfin , à diverses reprises (4), 


(1) Pr. ét. XIV., 23. 

(2) Ecl. phys. I. p. 310. 

(3) Nom. frag. phit . , par V. Cous., art. Zéuou cl’EIéc, p. 
115 et suiv. 

(4) Rhein. Mus.. p. 330. — Hist. de taphil.,'t. II, p. 110. 
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Ritter a mis eu pleine lumière le véritable esprit 
des arguments de Diodore et marqué la place que 
la doctrine des atomes y occupait. 

Le savant historien a été moins heureux , il nous 
semble , dans la solution d’une autre dilliculté qui 
naît du même passage. On a sans doute remarqué 
cette phrase : « Un objet quelconque ne se meut 
pas, mais s’est mu. » Diodore accepte donc dans le 
passé ce qu’il nie dans le présent Or , pour un par- . 
tisan de l’unité , peut-il y avoir rien de commun 
entre le mouvement et l’existence ? Peut-il même 
être question de passé et tout n’est-il pas nécessaire- 
ment immobile au sein d’un éternel présent ? Pour 
ces motifs , Ritter incline à croire que Diodore 
admet le passé non en tant que devenir, mais seule- 
ment en tant quV/r* (1 ). Par exemple , si tel objet a ' 
changé du blanc au noir en parcourant la série des 

(1)« Um es kurz zu sagen, wie es uns dùnkt, seine Absicht 
mùchtc wohl nicht gewesen sein das vergangene und das zu- 
kùnftigeWerden als etwas Wahrcs zusetzen, sondern nur da s 
vergangene und das zukùnftige Sein» ( R hein . Mus. pass. cit., 
p. 3U. ) 

On trouve dans V Histoire de la philosophie ancienne , une ex- 
plication analogue : 

« Pour les Mégariques, dit Ritter, le vrai n’était autre 
chose que le bon. Le vrai, en tant que moralité parfaite, 
leur semblait donc le but de la vie. Ils pouvaient bien dire 
de ce bien obtenu , réalisé par le mouvement de la vie , qu’il 
est, tandis qu’ils ne regardaient le mouvement et le devenir 
même que comme une apparence. » (T. II, p. 119 delà 
Trad. franç. ) 
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couleurs intermédiaires; d’après Ritter , ce qu’il y 
aura de vrai pour Diodore ce ne sera point le passage 
du blanc au noir , ni même le passage d’un intermé- 
diaire à l’autre , autrement dit le mouvement passé; 
mais seulement l’existence passée des diverses cou- 
leurs qui , chacune à un instant déterminé , ont 
représenté les divers états de l’être et constitué sa 
vraie nature. Hypothèse étrange et toul-à-fait inad- 
missible : car , à qui persuadera-t-on que dans la 
phrase de Sextus il soit question d’autre chose que 
du mouvement? Et en langue mégarique, le mou- 
vement et l’être sont-ils donc synonymes ? 

Il est évident qu’il faut chercher ailleurs l’expli- 
cation de ce dogme bizarre. D’une part, l’argu- 
ment de Diodore n’allait à établir que l’impossibilité 
du mouvement présent. De l’autre, nier toute es- 
pèce de mouvement , c’était s’attirer inutilement 
mille objections insolubles. Pour désarmer ses ad- 
versaires , Diodore reconnaît que le mouvement a 
été. Par là, il ne croit pas compromettre sa doc- 
trine , car ce qui a été n’est plus, et ce qui n’est 
plus n’est absolument rien. Toutefois , cette conces- 
sion est plus large qu’il ne pense. Car passe et pré- 
sent sont des termes corrélatifs. C’est du présent 
que naît le passé, ou plutôt l’un devient l’autre 
perpétuellement et sans interruption. Le présent 
d’aujourd’hui fut l’avenir hier et sera le passé de- 
main. Donc le mouvement passé fut jadis le mouve- 
ment présent. Accepter l’un et nier l’autre, au fond, 
ce n’est pas rentrer dans le sens commun , ce n’est 
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pas se rendre la discussion plus facile, c’est se char- 
ger d’une absurdité de plus. Puis , d’où tire-t-on 
cette conclusion que le mouvement a existé ? De ce 
fait que les corps changent de place. Et ce fait , qui 
l’alteste? Les sens , les sens seuls. Or , si le témoi- 
gnage des sens est un motif suffisant de certitude , 
la doctrine mégarique est convaincue d’erreur , et 
c’est , avec le mouvement présent , tout un monde 
nouveau qu’il faut admettre à l’existence. 

Ces critiques n’atteignent pas la partie négative 
de l’argument. Sextus admire beaucoup cette se- 
conde partie. Toutes les propositions qu’ elle contient 
lui semblent fort bien enchaînées les unes aux 
autres, et il fait honneur à Diodore d’avoir inventé 
ce qu’il appelle l’argument à la mode contre le mou- 
vement (1). D’abord , il n’est pas très-sûr que cet 
argument soit de Diodore , car voici ce qu’on lit 
dans Aristote : 

« Zénon fait le paralogisme suivant : Toute chose 
doit être en mouvement ou en repos. Or, tout mo- 
bile , au moment où on le considère , se trouve tou- 
jours dans un espace qui lui est égal. Donc , une 
flèche lancée , se trouvant toujours dans un espace 
qui lui est égal , est en même temps immobile » (2). 

On pouvait contester à Zénon que tout corps placé 
dans un espace qui lui est égal fût nécessairement 
en repos. Sans doute, dans ces conditions, nul 


(1) « Tèv 7rèpi'fQf,-riTiY.b'J avvtpturi 16 yov , èi; rô pj 
7rapapi0ta twv 1/juux rwv av tov TrpofxvŸ);. » y.rl, 

(2) Phys. ausc. , VI, 9. 
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(mouvement de translation n’est possible ; mais le 
^mouvement de rotation se produit encore. Lasphère 
tourne autour de son centre , le cylindre et le cône 
autour de leur axe. Il est vrai que dans l’hypothèse 
d’un temps infiniment petit , celte rotation elle- 
même est impossible, puisque tout mouvement im- 
plique une certaine continuité de temps. Mais il ne 
l’est pas moins que ce n’est pas de l’égalité de vo- 
lume entre le corps et l’espace qui le contient que 
résulte l’impossibilité du mouvement. 

Serait-ce pour ce motif que Diodore appuyait sa 
preuve de la non-existence du mouvement sur l’hy- 
pothèse des atômes? Cette distinction ne serait pas 
trop subtile pour un Mégarique , et l’on verra bien- 
tôt que Diodore avait pénétré assez avant dans la 
nature des différens mouvemens. Ce qu’il y a de cer- 
tain et de remarquable , c’est qu’il ne dit plus : Tout 
mobile est toujours contenu dans un espace qui lui 
est égal , donc le mouvement ne peut avoir lieu ; 
mais bien : Dans l’hypothèse des atômes , le mobile 
indivisible occupe un espace indivisible , et , dans 
l’indivisible , aucun mouvement ne peut avoir lieu. 

A part cette correction , qui n’est pas sans impor- 
tance , il est clair que l’argument de Diodore revient 
à celui de Zénon, et que Sextus s’est trompé en af- 
firmant le contraire. Reste à se prononcer sur la 
valeur de l’argument. C’est ce qu’ Aristote fait en 
deux mots : 

« Cet argument , dit-il , ne vaut rien. Car le 
^temps ne se compose point d’une succession de pré- 
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sents indivisibles, pas plus qu’aucune autre gran- 
deur » (1). 

En effet , comment la durée serait-elle la somme 
d’inslans qui ne durent pas, et comment l’espace 
étendu et divisible résulterait-il d’élémens indivi- 
sibles et inétendus ? Le contraire ne naît pas de son 
contraire et des multitudes de zéros ne font pas 
l’unité. D’ailleurs , tout mouvement n’a lieu qu’à 
une double condition , la continuité de l’espace et 
celle du temps. Donc , si l’on cherche le mouvement 
dans un espace indivisible , comme Diodore , ou 
dans l’instant mathématique , comme Diodore et 
comme Zénon ; on le cherche où il n’est pas , où il 
ne peut pas être ; ou plutôt on le détruit au préa- 
lable , on le nie purement et simplement. 

Donc , absolument parlant , la réponse d’Aristote 
est bonne ; mais elle ne l’est pas contre Zénon , et 
surtout elle ne le serait pas contre Diodore : car , 
pour ne parler que de ce dernier (2) , ce n’est pas 
lui qui admet la théorie des alômes et qui compose 
le corps étendu d’élémens indivisibles. Sa doctrine 
est celle de l’unité , et c’est au nom de l’unité que 
tout mouvement suppose qu’il triomphe de ses ad- 
versaires. C’est sous les conséquences de leurs pro- 
pres théories qu’il les accable. Et ceux-ci n’ont pas 


(1) « ToOto Ss èoti '{/eüSoî' Où y àp oùyxetTai 5 %pov o; èx tüv vûv ovtmv 
àSiaipérmi , Symp oùS’àMo [ityeSoç oùSév. » zr) . 

(2) F,n ce qui regarde Zénon ,Vov. Nouv. frag. phd . . par 
V. Cousin. 
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le droit d’objecter que s’ils croient à l’existence des 
atomes , ils ne composent pas le temps continu d’une 
succession de présents insaisissables ; car , d’abord , 
Diodore n’a nul besoin de cette dernière doctrine. 
Celle des atômes lui suffit , puisque , même avec la 
durée, nul mouvement ne se produit dans un espace 
indivisible. D’ailleurs , l’ infiniment petit dans l’es- 
pace et l’ infiniment petit dans le temps se suppo- 
sent l’un l’autre , sont comme liés l’un à l’autre. En 
effet , tout dépend de la solution de cette seule et 
unique question : un continu quelconque peut-il ré- 
sulter de la juxtaposition d’élémens indivisibles? 
Cette question générale , Aristote la résout par la 
négative; Épicure et ses disciples , par l’affirmative. 
Dès-lors, pour Épicure , rien de ce qui est contenu 
dans cette solution affirmative ne doit être illégitime. 
Quand on a accepté le, principe , il n’est pins temps 
de reculer devant les conséquences. 

Après cette discussion , il sera facile de compren- 
dre et d’apprécier à sa juste valeur le second ar- 
gument de Diodore. Sextus en donne une exposition 
très-longue. Nous l’abrégeons sans y rien changer. 

« Il y a deux sortes de mouvemens : le mouve- 
ment par prépondérance xaz 7 èmy.pcéreiav , et le mou- 
vement pur xccr'eihxpiveuxv. Le premier a lieu quand 
le plus grand nombre des parties d’un corps est en 
mouvement et le reste en repos. Le second, lorsque 
toutes les parties sont à la fois en mouvement. Or , 
de même qu’une tête blanchit par parties avant de 
devenir complètement blanche , et qu’un tas se forme 
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peu à peu avant de devenir un tas véritable ; de 
même le mouvement par prépondérance doit avoir 
précédé le mouvement pur. Or , il n’existe point de 
mouvement par prépondérance , ni par conséquent 
de mouvement pur. Supposez en effet un corps com- 
posé de trois parties, dont deux soient en mouvement 
et l’autre en repos ( car il faut au moins cela pour 
qu’il y ait mouvement par prépondérance). Si main- 
tenant vous en ajoutez une quatrième, il y aura en- 
core mouvement , car les trois parties qui se mou- 
vaient précédemment l’emportent sur la quatrième 
immobile. Or , si le corps composé de quatre parties 
se meut , il en sera de même du corps composé de 
cinq parties , car les quatre parties qui tout à T heure 
étaient en mouvement doivent l’emporter sur la 
cinquième qui ne l’est pas. Diodore va ainsi jusqu’à 
dix mille parties , et montre que le mouvement 
par prépondérance n’existe pas : car , dit-il , il est 
absurde de soutenir qu’il y aura mouvement par 
prépondérance pour un corps dont neuf mille neuf 
cent quatre-vingt dix-huit parties sont immobiles 
et deux seulement sont en mouvement. Il n’y a donc 
pas de mouvement par prépondérance ; par suite , 
pas de mouvement pur ; et enfin, pas de mouve- 
ment » (1). 

On retrouve ici avec le sortie d’Eubulide l’hypo- 


(1) OvSsv xat* inixpizstav xiv sérac, zi 5s tovto , oùSs xar'slXix^iveiav' 
cj> ÉrsTat rb uY/iïh -/tvilrGat. » ( Adv. vialhcm . , p. 752, scct. 112. , 


X. ) 
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dièse des atomes qui faisait la base du premier argu- 
ment. Mais, dans celui-ei, celte hypothèse se traduit 
en une série de conséquences tout-à-fait propres à 
Diodore, et qui, par un progrès continu , le condui- 
sent à la négation absolue de tout mouvement. Si 
chaque corps est composé d’une multitude indéfinie 
de parties indivisibles, le mouvement total doit ré- 
sulter tantôt de ce que les parties en mouvement 
sont en plus grand nombre que les parties en repos , 
tantôt de ce que toutes les parties sont simultané- 
ment en mouvement. Le mouvement pur implique 
le mouvement par prépondérance. Or, ce dernier 
mouvement est impossible. Donc, il en est de même * 
du premier , et par suite de tout mouvement. Tel 
est l’ordre logique de ces propositions. Si une seule 
est fausse ou contestable , la conclusion est fausse 
ou contestable comme elle. 

D’abord, l’argumentation tout entière repose sur 
une distinction assez profonde , savoir qu’en cer- 
tains cas toutes les molécules d’un corps sont mues 
simultanément et que dans d’autres, au contraire, 
certaines molécules sont seules en mouvement. Par 
exemple , dans le phénomène de la transmission du 
mouvement par le choc , la molécule placée au point 
de rencontre parcourt la distance qui la sépare des 
molécules les plus voisines , les heurte, et celles-ci , 
devenues mobiles , heurtent à leur tour d’autres 
molécules et ainsi de proche en proche le mouve- 
ment se communique à la masse entière. Et comme 
ces chocs divers sont successifs, il en résulte que le 

12 
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mouvement (les premières molécules précède au 
moins d’un instant le mouvement des dernières ou , 
si l’on veut , qu’un certain mouvement partiel est 
antérieur au mouvement général. Voilà ce qu’en- 
seigne la science moderne, et il y a lieu de s’étonner 
que Diodore l’ait prévenue quand il ne cherchait 
qu’à se défendre. Mais ce qu’elle n’enseigne pas, 
c’est que le mouvement général ait pour cause une 
certaine prépondérance résultant du nombre des 
molécules. Au contraire, elle dit et l’expérience 
prouve que le mouvement général ne dépend que 
de l’énergie de l’impulsion primitive. Même, à parler 
rigoureusement , il est évident que nulle impulsion ne 
reste sans effet et que le moindre choc entre deux 
molécules suffit non-seulement pour ébranler les 
masses qui les contiennent , mais même pour modi- 
fier tout l’univers. 

Mais laissons ces critiques qui n’atteignent pas le 
fond de l’argument et allons droit au point princi- 
pal. Le mouvement par prépondérance , dit-on, ou 
le mouvement partiel doit nécessairement précéder 
le mouvement général. Il en est ainsi, on vient de 
le voir , dans le phénomène de la transmission du 
mouvement par le choc. Mais n’en peut-il être 
autrement et n’arrive-t-il jamais que dans un corps 
en repos, toutes les molécules commencent à se 
mouvoir au même instant, avec la même rapidité 
et par l’action d’une même force ? Je prends pour 
exemple un phénomène des plus fréquens et des 
mieux connus, celui de la chute d’un corps. Tout à 
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l’heure , ce corps était en équilibre. Toutes ses 
molécules étaient déjà sollicitées par la force de la 
pesanteur , mais cette force était contrebalancée par 
des résistances et le mouvement n’avait pas lieu. 
Le point d’appui se dérobe , la force de la pesanteur 
s’exerce sans obstacle et chaque molécule se préci- 
pite vers le centre de la terre. Comment serait-il ici 
question de prépondérance et quel est le mouvement 
partiel qui a précédé ce mouvement général ? 

Hàtons-nous de conclure. Tout mouvement géné- 
ral n’est pas précédé d’un mouvement partiel. 
Donc , quand on démontrerait que tout mouvement 
partiel est impossible , il n’en résulterait pas que le 
mouvement général le soit aussi. Ainsi , la chaîne est 
rompue et c’en est fait de toute l’argumentation de 
Diodore. Ajoutons pourtant qu’on ne démontre 
nullement que le mouvement partiel soit impossible. 
Admettre le mouvement partiel , dit-on , c’est 
convenir d’une chose absurde , savoir que deux 
molécules en mouvement peuvent mouvoir par 
prépondérance neuf mille neuf cent quatre-vingt- 
dix-huit molécules en repos. Nullement ; car c’est 
dans un corps composé de trois molécules et non de 
dix mille que se manifeste la prépondérance des 
deux premières. Et , à leur tour, les trois molécules 
devenues mobiles n’ont de prépondérance que dans 
un corps composé de quatre ou de cinq molécules. 
Donc, l’absurdité dont on triomphe n’existe pas. Elle 
existe si peu que s’il y avait en réalité deux molé- 
cules mobiles et neuf mille neuf cent quatre-vingt- 
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ilix— huit molécules eu repos , de l aveu même de 
üiodore, aucun mouvement ne se produirait. Mais , 
on l’a vu, les principes de Diodore ne sont pas 
les vrais principes. Non seulement il n’y a rien 
d’absurde à admettre que le mouvement de dix 
mille molécules soit déterminé par le mouvement 
de deux d’entre elles, mais il ne peut pas se faire , les 
lois de la nature restant les mêmes, que le mouve- 
ment -d’une seule molécule ne se communique à 
toute la matière. Ainsi , l’édifice de Diodore tombe 
en ruine par quelque côté qu’on y touche. Il y a 
long-temps que Sextus a dit que ce second argu- 
ment n’était qu’un pur sophisme (1). M. Deycks l’a 
répété près de vingt siècles plus lard (2) , et, en 
bonne conscience, nous ne pouvons être d’un autre 
avis. 

En résumé . Diodore n’est pas très-heureux dans 
sa polémique contre le mouvement. Un seul de ses 
arguments porte coup et ce n’est pas celui qui lui 
appartient en propre. 

Je passe à la discussion relative à la puissance . 
On se rappelle en quels termes la question avait 
été résolue. Euclide avait dit : « Pouvoir c’est agir, 
le possible c’est ce qui est. » A cette négation pure 
et simple de la puissance, Aristote avait opposé 
cette définition : 

« Une chose est possible lorsque son passage de 
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la puissance à l’acte n’entraîne aucune impossibi- 
lité. » (1) 

Pure tautologie, mais tautologie inévitable, puis- 
que l’idée de possible est sui gencris et irréductible à 
toute autre. Au temps de Diodore, trois solutions 
sont en présence: la sienne, celle de Philon le 
dialecticien , celle de Chrysippe. 

Chrysippe et Philon interprètent chacun à leur 
manière la doctrine d’Aristote. Chrysippe enseigne 
que toute chose réalisable est possible, fût-il certain 
qu’elle ne sera jamais réalisée (2). 

Phdon définit le possible : ce qui ne répugne pas à 
la nature intrinsèque d’une chose, même quand des 
obstacles extérieurs invincibles en empêcheraient la 
réalisation (3). Ainsi , disait Philon , la paille a la 
puissance de brûler même quand elle est au fond 
d’un gouffre. 

Diodore maintient la doctrine de son école, non 
sans la modifier sur un point important. Selon lui , 
il est possible que je sois à Corinthe, si j’y suis ou 
si je dois y être un jour. Si je ne dois pas y être , il 


(1) « Écrit Sâ S-jyarov tojto , o> sav vnipçn r, èvép yuu o j ).eye rat z/uj 
Trjv iï'j'jxui'j , oùSèv S'TTîci àS-ivy. to'J. » ( Met. 1 X , 3 . ) 

(2) « Ilîtv tô £7rt5iXTixôv roO ysvicrOcu, xav pj ai).)./; yw/ T«r9at, Svvarôv 

ivriv. » Plut. Repug. Stoic . , p. 1055. — « Tu ( Chrysippe ) et 

nuæ non sunt futur» possc Pieri dicis ctiamsi id nunquam 

futurum sit. >• Cic. de Fat. 7. 

(3) o Tô zktx *^i).vjv AîyïA âvov ir'.r//OîiÔT/;T« rov vîToxetp vovi , xoei 

■j7ro Tivc.jv àvayxy.ic»)v vj ysvsTÔ«c xr/'J).vaivov. f Alex. Aph. iVrtf* 

f/nœst.y 1, lft. 
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est impossible que j’y sois jamais. En conséquence, 
il définit le possible: ce qui est ou ce qui sera ; et il 
ajoute que ce qui sera doit nécessairement arri- 
ver (1). 

Entre ces doctrines opposées la conciliation n’est 
guère facile. Chrysippe objecte à Diodore qu’il y a 
des choses possibles qui n’arriveront jamais. Sup- 
posé, par exemple, que telle pierre précieuse ne 
doive pas se briser, il n’en est pas moins vrai 
qu’elle le pourrait (2). Diodore répond que si elle 
ne doit pas se briser , il est impossible qu’elle se 
brise ; et que si elle doit se briser , il est impossible 
qu’elle ne se brise pas. Donc , ou le possible n’est pas, 
ou il n’est que le nécessaire (3). Pour soutenir sa 
thèse , Chrysippe avait écrit un livre intitulé Contre 
Diodore (4) et quatre livres Sur le possible (5). 
Diodore a riposté avec les armes de son école. Il a lan- 
cé contre son adversaire l’argument &\x possesseur (jo), 


(1) " To ydp ti ov ti e'i vipsto-j ttooitmç Suwràv ftov ov èxetvof (oStàSopo; ) 
ÈrtOsro. T ityip épi h KopivOoi ysvsoôstt Svvarôv xot’«ùtov, si ïv iv KojOtvSoi 
T n-àvTMÇ [ xsWoipi sasaOat' si Si uri ysvoipvjv, oùSi Suvarov tjv. » Id .Ibid. 
— « Ille ( Diodorus ) id solum fieri posse dicit , quod aut 
sit verum , aut futurumsit verum: et, quidquid futurum sit, 
id dicit iieri necesse esse , et quidquid non sit futurum , id 
negat fieri posse. » ( Cic. De fat. p. 7. ) 

(2) Cic. ibid. 

(3) Voyez plus haut. 

(Ù) Upb; AtoS»pov. ( D. L. VII , 200. j 

(5) mot Svvaiûv. ( Id. VII , 191. ) 

(0) O zvûtêv<My ).ôyo;. 
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argument terrible que tout le monde loue (1) et que 
personne ne rapporte. La lutte n’est pas moins vive 
entre Diodore et Philon. Il nous est impossible de 
reproduire en détail cette discussion curieuse qui 
touchait aux plus grandes questions de la métaphy- 
sique , celles de la providence divine et de la liberté 
humaine. Nous pouvons du moins essayer de déter- 
miner avec quelque précision le sens et la portée des 
corrections faites par Diodore à la doctrine de son 
maître. 

D’abord , comment Diodore comprend-il que ce 
qui sera doive nécessairement arriver? Cicéron 
l’explique en partie (2). S’il est vrai qu’une chose a 
eu lieu , il est impossible qu’elle n’ait pas eu lieu. 
De même, si elle est, elle est, et tant qu’elle est , il 
est impossible qu’elle ne soit pas. C’est le simple 
énoncé du principe de contradiction. Passons à 
l’avenir. S’il est vrai qu’une chose doit être, il est 
absolument vrai qu’elle doit être , il est donc impos- 
sible qu’elle ne soit pas; car, qu’il s’agisse de passé, 


(1) Alex. Aph., toc. laïut. — Arr. Epictet. diss., II, 19. — 
Plut. De comm. noiit. adr. St. 2 U, p. 366. — Sympos. , I, 
quœst. 1. — Themist. Orat. II, p. 30. 

(2) « Placet igitur Diodoro id «olum fieri possc quod aut 
verum sit , aut verum futuium sit. Qui locus attiogit liane 
questioncm nihil fieri quod non necesse fuerit et quidquid 
fieri possit , id aut esse jam , aut futurum esse , nec magis 
commutari ex veris in falsa ca posse qaœ futurasunt , quam ea qaœ 
facta sunt ; sed in factis immat abilit ai em apparere : in futuris qui- 
busdam quia non apparent, ne necesse quidem xideri. ( De fat. c. 7. ) 
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(le présent ou d’avenir , le vrai et le faux ne peu- 
vent s’affirmer à la fois d’un même sujet. Or , une 
chose dont la non-existence passée, présente ou 
future est impossible, est une chose qui a été, qui 
est ou qui sera nécessairement. Donc , tout reste 
immuable dans l’avenir comme dans le passé , rien 
de ce qui arrive n’eût pu ne pas arriver , et si cer- 
tains faits semblent en contradiction avec ce prin- 
cipe , c’est que la nécessité en est moins apparente 
mais non pas moins réelle. 

Cela est clair ; c’est le fatalisme dans toute sa pu- 
reté. Cicéron a beau prendre en mains la défense 
de Diodore (1) et opposer sa théorie comme une 
définition purement verbale à la doctrine toute mé- 
taphysique de ses adversaires (2). 11 est bien vrai que 
Diodore ne fait que définir les mots possible et im- 
possible , mais sa définition n’en va pas moins à 
supprimer toute liberté en ce monde. 


(1) « Nec ii qui dicunt immutabilia esse quæ futurs sint , 
nec posse verum futurum converti in falsum, l'ali nécessita- 
tem confirmant, sed verborum vim interpretantur. Atquiin- 
troducunt causarum seriem sempiternam , ii mentem liomi- 
nis voluntate libéra spoliatam nécessita te fati devinciunt. » 
( Ibid. c. 8. ) 

(2) Il ne faut pas dire avec Ritter que Diodore semble avoir 
dérivé les raisons de la nécessité du réel, de ce que chaque 
chose ne se réalise que dans sa liaison avec le tout. ( Hist. de 
la p/Ul . , trad. franc . , T. 11. p. 115.) Ce genre de fatalisme est 
celui des Stoïciens, mais non celui des Mégariqucs. Celle 
remarque est de Cicéron lui-même. 
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Maintenant , allons-nous réfuter ce fatalisme dia- 
lectique qui , dans les temps modernes , a pris une 
couleur religieuse en s’appuyant sur la notion de la 
prescience infaillible de la divinité? On l’a fait mille 
fois et avec succès. Qu’il nous sulïise de remarquer 
ici qu’en efl'et, tout ce qui sera est nécessaire ; en ce 
sens que tout ce qui doit arriver ne peut pas man- 
quer d’arriver. Par exemple , s’il est vrai que tel 
acte sera libre , il est impossible qu’il ne le soit pas. 
Mais si de ce que l’acte qui sera libre ne peut pas 
manquer d’être libre , on conclut qu’il n’est pas 
libre , on tombe dans la plus inconcevable des logo- 
machies. 

Voici maintenant une grave difficulté. Si le possi- 
ble s’étend jusque dans l’avenir , s’il se définit non- 
seulement ce (jui est , mais encore ce qui sera ; ce 
qui n’est pas peut donc devenir , ce qui est peut 
donc n’êlre plus; il y a mouvement de l’être au non- 
être, et du non-être à l’être; il y a génération et 
corruption, et rien ne subsiste de la philosophie 
mégarique. 

M. Deycks ne se pose pas même cette difficulté , et 
en général cette seconde partie de son travail nous 
semble fort inférieure à la première. Hitler voit le 
danger et s'efforce d’y échapper. 

« Si l’on cherche , dit-il , le mot de cette énigme 
dans les expositions qu’on nous donne de la doctrine 
de Diodore , on sera porté à croire que c’est pour 
arriver à prouver que rien n’est possible qui ne soit 
nécessaire qu’il a admis qu’il peut devenir quelque 
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chose de vrai ; d’autant mieux que la coutume des 
Mégariques était assez de conclure non de leur pro- 
pre doctrine, mais de la doctrine de leurs adver- 
saires contre cette doctrine elle-même.... Ainsi, 
dans cette preuve on n’a fait que supposer le deve- 
nir, afin de montrer qu’à tous les points de vue , il 
n’existe aucune différence entre le possible et le né- 
cessaire. » (1) 

Cette solution est celle que Rilter a déjà donnée 
avec succès , mais dans une circonstance fort diffé- 
rente. Il n’y a qu’un instant, quand on voyait Diodore 
partir de la doctrine des atômes , de la doctrine de 
ses adversaires pour démontrer contre eux que le 
mouvement est impossible, on devait croire que, 
selon la coutume de son école , il n’avait fait que 
pousser à l'absurde la théorie qu’il voulait com- 
battre. Mais quand c’est un dogme essentiellement 
mégarique qu’il pose au point de départ ; comment 
croire à un stratagème, comment interpréter en 
sens contraire les deux membres d’une même phrase, 
trouver, dans le premier , une affirmation absolue , 
dans le second, une simple supposition? D’ailleurs, 
contre qui serait faite cette supposition ? Contre les 
Stoïciens. Et dans quel but ? Pour prouver que si on 
admet le devenir en tant que futur , on est conduit 
au fatalisme. Mais c’est ce que disent les Stoïciens 
eux-mêmes ; et ce serait devant leur propre doc- 
trine que Diodore voudrait les faire reculer? Parlons 

(1) R/iein y/us. pass. cit., p. 311. 
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clairement. Ce n’est pas réfuter un adversaire que 
de tirer de sa doctrine les conséquences qu’il en tire 
lui-même , et pour prouver à un fataliste qu’il a tort 
d’admettre le mouvement , on ne lui dit pas : si vous 
admettez le mouvement , vous êtes condamné au 
fatalisme. Donc, cette fois, l’explication de Ritter est 
impossible à défendre. 

Peut-être trouvera-t-on que le rapprochement sui- 
vant jette quelque jour sur cette matière. Euclide 
avait dit : le mouvement n’est pas. On a vu que 
Diodore ajoute : mais il a été. De même , Euclide 
avait dit : le possible c’est ce qui est. Diodore ajoute : 
ou ce qui sera. La première fois c’est le mouvement 
passé que Diodore introduit dans la formule de son 
maître ; la seconde fois, c’est le mouvement à venir. 
Inutile de remarquer qu’au fond ces deux correc- 
tions n’en sont qu’une ; car, s’il est vrai que le mou- 
vement a existé , il a été vrai qu’il devait exister, et 
pour qu’on ait le droit de l’affirmer dans le passé , 
il faut qu’on ait eu le droit de l’affirmer dans l’ave- 
nir. Or, nous savons que ce fut pour ne pas rompre 
avec la raison et pour échapper aux objections de 
ses adversaires que Diodore admit le mouvement 
passé. Pour les mêmes motifs , il devait admettre le 
mouvement futur ; car , logiquement parlant, avenir 
et passé s’impliquent l’un l’autre , et si l’on nie cette 
relation , à quelles objections ne faut-il pas s’atten- 
dre ? Le dernier mot de Diodore sur le mouvement 
serait donc qq’il n’est pas, mais qu’il a été et qu’il 
sera. Proposition sophistique propre à servir de 
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lexle à un esprit comme Diodore et qui, moins 
exclusive en apparence que la formule d’Euclide , 
ne contient guère qu’une contradiction de plus. 
En rétablissant le mouvement futur , Diodore sup- 
prime la liberté. Au fond, c’est détruire plus qu’il 
ne conserve. 

La discussion sur la vérité des propositions con- 
jonctives, intimement liée à la précédente, a lieu 
entre les mêmes adversaires. 

Chrysippe disait qu’une proposition conjonctive 
conditionnelle est vraie lorsque le conséquent, posé 
en sens contraire, ne peut convenir à l’antécé- 
dent (I). Règle fausse, règle trompeuse, puisqu’on 
ne peut conclure qu’une chose convienne à une se- 
conde de ce que son contraire ne lui convient pas. 
Exemple : Si vous êtes Grec, vous êtes Athénien. 
Appliquant la règle de Chrysippe , on a : Si vous êtes 
Grec, vous n’êlespas Athénien. Proposition fausse, 
ce qui n’empêche pas que la première ne le soit 
aussi. Les contraires ne peuvent être toutes deux 
vraies, disent les logiciens. Chrysippe suppose qu’elles 
ne peuvent être toutes deux fausses ; ce qui n’a lieu 
que pour les contradictoires (2). 

V 

(1) Nec frustra constituera ni dialcctici , cum verum mo- 
dum esse, ctijus adversum illationis cum altéra acceptione 
tollit reliquam. At Stoici quidem tantum negativa particula 
præposita putant illationem récusa ri, vel ex præpositionibus 
altcram tolli. * ( Apul. De liab. doct. Plat. III. p. 216. ) 

(2) On sait que les contradictoires différent en qualité et en 
quanliléet les contraires en qualité seulement. «Tout homme 
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Philon pensait que la proposition conjonctive 
conditionnelle peut être vraie de trois manières et 
fausse d’une seule. Elle est vraie 1° lorsque l’anlé- 
cédent et le conséquent sont vrais. Exemple : S’il 
fait jour , il fait clair. 2° Lorsque l’antécédent et le 
conséquent sont faux. Exemple: Si la terre vole, 
elle a des ailes. 3° Lorsque l’antécédent est faux et 
que le conséquent est vrai. Exemple: Si la terre 
vole , elle existe. Elle est fausse seulement lorsque 
l’antécédent est vrai et que le conséquent est faux. 
Exemple : S’il fait jour, il fait nuit (1). 

On peut nier toutes ces assertions. 1° La proposi- 
tion conjonctive conditionnelle n’est pas toujours 
vraie quand l’antécédent et le conséquent le sont. 
Exemple : S’il fait jour , il pleut. Cette proposition 
est fausse même quand il est midi et que la pluie 
tombe. 2° La proposition conjonctive conditionnelle 
n’est pas toujours vraie quand l’antécédent et le 
conséquent sont faux. Exemple: Si la terre est 
plate, la vertu doit être punie. 3° La proposition 
conditionnelle n’est pas toujours vraie quand l’an- 
técédent est faux et que le conséquent est vrai. 
Exemple : Si deux et deux font cinq , Dieu existe. 


est vertueux. Quelque homme n’est pas vertueux. » Voilà des 
propositions contradictoires, o Tout homme est vertueux. 
Nul homme n’est vertueux. » Voilà des propositions contraires. 

(1) O f Ltv $lk *»v ’ô.eycj , àlrfisç yiyveoOvu xo cruvïjfzpevov , orav p.yj 
'upyr-ou àn’ a.lr,Qo ; jt; xat K'/*? ini ^eüSoç* wote t ptyûç aèv yiyveer Oui xar* 
aùrov à).r,0èç avwjpLuévov , xaO’eva Si xportov •i/eOSo^. » ( Sext. Emp. 
Adv. tog. VIH. 113. ) 
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D’un seul mot : la valeur de la proposition est indé- 
pendante de la vérité ou de la fausseté de ses parties. 
Et si dans le dernier cas la proposition est nécessai- 
rement fausse, cela ne résulte pas immédiatement 
de ce que l’antécédent est vrai et le conséquent 
faux , mais de ce qu’en raisonnant juste on ne peut 
tirer ni le faux du vrai ni le vrai du faux (1). 

A son tour, Diodore pense que la proposition 
conjonctive est vraie lorsqu’il est et sera toujours 
impossible que l’antécédent étant vrai le conséquent 
soit faux. La proposition : Si Dieu est juste, il y a 
une autre vie est vraie d’après cette règle (2). 

Ainsi , Diodore a fort bien vu que la valeur géné- 
rale delà proposition ne dépend que de la relation, 
ou , comme on dit en logique , de la conséquence 
des deux parties. Donc , l’antécédent et le consé- 
quent étant vrais, si la conséquence est fausse ia 
proposition est fausse ; et de même , l’antécédent 
et le conséquent étant faux, si la conséquence est 
vraie la proposition est vraie. Or , il est évident que 
dans la logique pure , dans l’absolu , tous les 

(1) L’exemple: Si la terre a des ailes elle existe, semble 
« accuser de fausseté cette assertion; puisque d’un principe 

faux on tire légitimement une conclusion .vraie. Mais la 
contradiction n’est qu’apparente. Car, même dans la propo- • 
sition fausse, il entre un élément de vérité. Et, dans l’exemple 
cité, c’est cet élément que l’on considère et duquel seul on 
conclut. 

(2) « AiwSopoç à).r,8èç eivai yr,<ri ffvvïjfzpévov , ônep pire ivhèyjro p<rs 
vàiyjTUi dpyôfxsvo'j àr’à/yjôoüç Mjyttv in i ipeOSoç. » ( Sext. /. t. ) 
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rapports de convenance et de disconvenance entre 
les idées sont marqués d’un caractère de nécessité , 
d’éternité, d’immutabilité. Le critérium de Diodore 
est donc vrai , certain , incontestable. 

Pourtant, Rilter l’attaque (1). D’après lui, si l’on 
admet ce critérium , c’en est fait de la vérité des 
propositions hypothétiques qui ne sont pas nécessai- 
rement réciproques. Il nous semble que Hitler se 
trompe. En logique, réciprocité et nécessité ne sont 
point synonymes. Le vrai synonyme de réciprocité 
c’est identité , parce que toute proposition réci- 
proque est une définition. Mais la définition n'est 
pas impliquée dans toute proposition hypothétique 
où la relation des parties est nécessaire. Dans celte 
proposition : Si je dors , je vis , il y a relation né- 
cessaire entre les parties, par conséquent il y a 
vérité selon Diodore. Mais on ne peut pas dire : Si 
je vis , je dors. Donc la proposition n’est pas réci- 
proque. Au fond , la doctrine de la réciprocité dont 
parle Ritter serait la vraie conséquence du principe 
de l’unité de l’être. Celle de la nécessité de relation 
est liée au fatalisme de Diodore. Malgré ce vice 
d’origine , cette doctrine est vraie, parce que tout 
est vraiment fatal dans la logique Au sein de l’ab- 
solu , la liberté n’intervient pas. 

Il reste un dernier point à éclaircir. Il semble 
qu’il y ait des relations contingentes et en même 
temps légitimes qui ne permettent pas de mainte- 


(1) Hist. de laphil anc. T. Il, p. 115-116. Tr. fr. 
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nir le critérium de Diodore. Par exemple , celui qui 
tient une montre peut dire au moment où ilia 
tient : Si le soleil est dans celte montre, le soleil 
est dans ma main. La proposition est incontestable; 
et pourtant c’est accidentellement et non nécessai- 
rement que l’antécédent et le conséquent sont liés 
entre eux. Mais il faut remarquer qu'il y a ici deux 
conditions, dont l’une est sous-entendue. En expri- 
mant cette condition on a : Si je tiens une montre; 
si le soleil est dans celte montre ; il ne peut pas se 
faire que le soleil ne soit dans ma main. Ainsi, la re- 
lation , purement contingente en apparence , est en 
réalité nécessaire et absolue. Le critérium de Diodore 
est donc général, et si l’on se rappelle les doctrines 
si imparfaites de ses adversaires , on conviendra 
que cette fois c’est à lui que revient tout l’honneur 
de la discussion. 

Encore une remarque sur Diodore. Chrysippe avait 
dit que tout mot est ambigu de sa nature, parce qu’il 
est toujours possible de l’interpréter en plusieurs 
sens. Diodore soutient contre son éternel adversaire, 
qu’il n’y a ambiguité dans aucune des expressions du 
langage ; puisque celui qui parle ne dit que ce qu’il 
sent et sent bien qu’il ne dit qu’une seule chose. Que 
si , parlant en un sens, on est compris en un autre , 
cela prouve que l’expression était obscure, mais non 
pas qu’on ait dit à la fois plusieurs choses (1 . 

« 

(1) « Chrysippus ail , omne verbum ambiguum natura 
esse, cjuoniani in codent tel plura aceipi possnnt. Diodorus 
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En effet , s’il n’y a ambiguité dans le discours 
qu’à la condition qu’on ait pensé ou voulu dire 
à la fois plusieurs choses , il est clair que nos idées 
et nos jugements étant tous sous la loi de l’unité , 
les seules ambiguités possibles sont les ambiguités 
volontaires. Mais il est probable que Chrysippe 
n’acceptait pas cette définition de l’ambiguité , 
et qu’ai nsi , ne parlant pas des mêmes choses , 
les deux rivaux se trouvaient dans l’impossibilité 
de s’entendre. Quoi qu’il en soit, la thèse de 
Diodore a bien l’air de n’être qu’un corollaire éloi- 
gné de ce principe qu’il n’y a de réel que ce qui est 
un et de possible que ce qui est réel. Elle prouve- 
rait donc que malgré l’énormité de ses concessions, 
Diodore n’avait pas complètement abjuré l’esprit et 
les maximes de son école. Néanmoins, en considérant 
le genre et la multiplicité de ses réformes, on croit 
s’apercevoir qu’entre ses mains , la doctrine méga- 
rique n’est plus guère qu’un texte à discussion qu’il 
amplifie ou qu’il corrige pour la commodité de sa 
défense ou la satisfaction de son amour-propre. De 


autem, cui Clirono cognomentum fuit: Nullum, inquit, 
verbum est ambiguum; nec quisquam ambiguum dicit aut 
. sentit; neque aliud dici videri debet quam quod se dicere 
sentit is qui dicit. At quum ego, inquit, aliter sensi, tu aliud 
accepisti, obscure magis dictum quam ambiguë videri potest. 
Ambigui cnim verbi natura ilia esse debuit, ut qui id diceret, 
duo velplura diceret. Nemo autem duo vel plura dicit, quise 
sentit unum dicere. » 

(A. O. Noct. att. XI, 12.) 

13 


Digitlzed by Google 


— 202 — 


ce point à l’indifférence pour toutes les doctrines , 
ù la sophistique pure , il n’y avait qu’un pas et il 
étailtaisé de le franchir. 

C’est après Diodore qu’il faut placer un autre dis- 
ciple éloigné (1) d’Eubulide , Alexinus d’Elée qui , 
en fait d’acrimonie , a effacé Eubulide lui-même (2). 
Il haissait Zénon (3) jusque dans ses disciples (4). Il 
avait beaucoup écrit, surtout beaucoup parlé contre 
eux. De tout cela, il n’est resté qu’un surnom qui 
n’est qu’un jeu de mots ( 'Ale&cç , ètey&cç ) et un 
argument obscur. Le voici d’après Sextus (5) : 

« Alexinus , dit-il , attaque Zénon de cette ma- 
nière : Être poète et grammairien vaut mieux que 
de n’être ni l’un ni l’autre; et de même cultiver les 
différens arts vaut mieux que de les négliger. Or, 
le monde est ce qu’il y a de meilleur ; donc, le monde 
est poète et grammairien. » 

Ritter dit que cet argument dans la bouche d’un 
Mégarique ne pouvait avoir d’autre objet que de 
faire voir qu’il est impossible d’accorder au monde 
une énergie vitale (6). 

(1) D. L. Il, 109. 

(2) « Àwip ÿi/ovixoTa-roî. « dit son biographe, pass. cit. 

(3) Id. Ibid. 

[h) C’est du moins ce qui semble résulter de la polémique 
qu’il engagea contre Ariston de Chio , l’ami de Zénon. 
Voy. D. L. VI, in Ariston. 

( 5) Adv . phys. IX, 108. • — Cicéron s’est exercé à développer 
cet argument. ( De nat. deor. III , 9. ) 

(6) Hist. de laphil. anc . , T. II, p. 114. Trad. franç. 
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Ce n’est pas la vie qu’Alexinus refuse au monde , 
mais la perfection, attribut essentiel de l’unité. Dans 
Sextus du moins c’est de la perfection qu’il s’agit, et 
on ne voit pas pourquoi Ritter change la nature de 
l’argument sous prétexte d’en expliquer le but. 
Pourquoi Alexinus refuserait-il la vie au monde, 
puisque la vie , c’est-à-dire le mouvement , ne sau- 
rait être pour lui une perfection ? 

Avec Alexinus finit la race d’Eubulide; race de 
sophistes et de disputeurs, qui détruit sans fonder, 
qui tourne la science en jeu d’esprit et va tout droit 
par l’éristique au scepticisme. Nous savons ce que 
nie Diodore , l’esprit le plus distingué de cette fa- 
mille. Mais qu’alïirme-t-il? L’impossible : l’unité 
pure avec le mouvement , un mouvement passé qui 
ne fut jamais présent, un mouvement avenir qui ne 
le sera jamais. Ainsi , ces successeurs d’Euclide re- 
nient peu à peu sa doctrine et la détruisent de leurs 
propres mains. Ils ont dans ce travail d’assez fervens 
auxiliaires. Ce sont les autres Mégariques dont il 
nous reste à parler. 

• 
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CHAPITRE II. 


SECONDE BRANCHE DE l’ÉCOLE MÉGAR1Q1JE. 

Avec Eubulide s'étaient trouvés dans l’école 
d’Euclide , Pasiclès de Thèbes (I), Ichthyas fils de 
Métallus(2) et Thrasymaque deCorinthe. Ichthyasfut , 
dit-on, le premier successeur d’Euclide (3) ; Thrasy- 
maque, son ami (4), et Pasiclès de Thèbes furent les 
maîtres de Stilpon (5) . 

Stilpon de Mégare est un de ces hommes qu’on 
voit apparaître au‘déclin des écoles et qui , par leur 
valeur personnelle, leur rendent un instant l’éclat 
qu’elles n’avaient plus et qu’elles perdent avec eux. 
Ses succès tiennent du prodige. On se hâtait de s'ins- 
crire parmi ses disciples ; on désertait , pour l’en- 
tendre , les autres écoles ; et il semblait , dit éner- 
giquement son biographe (6) , que la Grèce entière, 
dans son admiration pour Stilpon, voulût aller me- 

(1) D. L. VI, 89. 

(2) Id. II, 112. 

(3) Suid. V. Eùx^etSvjç. 

(U) D. L. II , 113. 

(5) Id. ibid. in Slilp. 

(6) « Lier z z [juxpov Sr/jtrat 7râcrav rr?v ÉX).â8a àyopàxrav eiç aùrov 

{AsyctjG«rc«. » D. L. II, 113, 119. Voyez au môme endroit la 
liste des personnages célèbres qu’il eut pour disciples. 


s 

* 



V 


205 — 


ganser avec lui. Ce professeur incomparable n’était 
pourtant qu’un médiocre écrivain. Ses neuf dialogues 
Moschus, Aristippe ou Callias, Ptolcméc , Chèrccrate , 
Mètrocles (1 ) , Anaximene , Epigène, son livre A sa 
fille (2), Aristote ne brillaient pas par l’intérêt (3). 
Mais ce qui le relevait aux yeux de tous , c’était la 
noblesse de son caractère, sa vie si pure , si désinté- 
ressée (4). Avec des passions ardentes, il vécut dans 
la continence. (5) Vénéré de la multitude, admiré des 
rois et courtisé par eux, il mourut pauvre (G). Lais- 
sons l’homme et occupons-nous du philosophe. 

A le bien prendre , Stilpon n’a pas une seule doc- 
trine. Il en a deux ; et ces deux doctrines, loin de 
s’accorder, s’excluent réciproquement. C’est là un 
fait important que personne, je crois, n’a remarqué 
et qu’il importe de mettre en pleine lumière. 

D’une part , Stilpon maintient le principe fonda- 
mental de son école. Il enseigne t/ue l'être est un, 
tpie le non-être est divers , que rien ne liait , rien ne 
péril, rien ne se meut <t aucune façon. Ce sont les 


(1) Probablement le philosophe cynique frère d'Hipparchia. 

(2) Sans doute sur l'honnêteté. Voy. D. L. 

(3) Diogène dit qu’on les qualifiait de , et Chrysippe 

dans Plutarque est loin d’en faire l’éloge. ( Iicpug. Sioic. 
5 , 10 ). — A juger des sujets par les titres , Stilpon s’y se- 
rait proposé de réfuter les Cyrénaîqucs , les Cyniques et les 
Péripatéticicns. 

(A) Voyez les anecdotes dans D. L. 

(5) Cic. De fat. 5. 

(6) Voyez les anecdotes dans D. L. 
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propres paroles d’,\ristoclès (1 ) , c’est à Stilpon en 
particulier qu’elles se rapportent , et la doctrine 
qu’elles expriment est celle de l’unité pure qui ex- 
clut toute diversité substantielle. 

D’autre part , il pose en principe que tout est isolé 
dans sa nature propre; que tout est distinct, divers, 
individuel. Et comme l’affirmation ne peut avoir 
lieu que du même au même , il en conclut que toute 
proposition légitime ne peut être qu’une simple tau- 
tologie. C’est ce qui résulte des phrases qu’on va lire : 

« Colotès, dit Plutarque, déclame violemment 
contre Stilpon et lui reproche d’anéantir toute es- 
pèce de vie , en disant qu’aucune chose ne peut être 
affirmée d’aucune autre, hepev irépev p* xxrnycpüaOai. 
Car , comment vivrons-nous s’il n’est pas permis de 
dire : l’homme est bon , l’homme est général ; mais 
seulement : l’homme est homme , le bon est bon , le 

général est général Voici la pensée de Stilpon. 

Lorsque nous affirmons d’un cheval qu’il court , il 
soutient que le sujet et l’attribut ne sont pas iden- 
tiques , que homme et bon ne se définissent pas de 
la même manière , et que cheval et courir ne sont 
pas non plus la même chose , puisque si l’on nous de- 
mande d’en faire connaître la nature , nous en don- 
nons des définitions différentes : d’où il conclut 
qu’on a tort d’affirmer le divers du divers. Car si 
homme est identique à bon et cheval à courir, com- 
ment dirons-nous ensuite que les alimens et les re- 


(t) Foy. p. .'16 de ce travail. 
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mèdes soûl bons, que le lion el le chien courrent ? 
Et si tout cela est divers , on a donc tort de dire que 
l’homme est bon et que le cheval court » (1). 

N’était-ce là qu’un exercice de dialectique? Plu- 
tarque le dit (2) et devait le dire, car dans un livre 
intitulé Contre Colot'es , il faut bien que Colotès ait eu 
tort d’attaquer Slilpon. Mais quand il s’agit d’appré- 
cier une intention , on peut à Plutarque opposer Co- 
lotès auteur déjà plus ancien ; puis , l’adversaire de 
Stilpon, Chrysippe, qui , dans Plutarque lui-même(3), 
prend très au sérieux la doctrine qu’il combat; enfin 
Simplicius dont les paroles méritent d’être citées (4) : 
« Les philosophes qu’on appelle Mégariques ( en- 
tendez les Mégariques du temps de Stilpon) , prenant 



s 


(1) « T b èni EtiXttwvo; toioûtov èor-Tiv* zi 7rzpi Ïttko'j to xpïyzu y.x- 
Trr/opo~jp.zv , où frim tccùtôv etvat rw Treoî ou xurnyopÜTcn to xaTïjyoooù- 
pevov, àXX ïxEpO'j pè'j àvBpot 7rw roü Tt rjv eivat tôv Xôyov, ïrepov Ss tôj àyaQôi. 
Rat 7râ).tv to i7r7rov etvat, roü rpéypvTa elvat Suzfipecj‘ èxarépov yàp 
anunoi) ptr^ot tou Xôyov où tôv aùrov àrofttSoptev irrczp âpfoïv. oOev âpapri- 
vetv Toùç ïrepov ère pou xaTïjyopoûvTaç. Et pèv yào raÜTov eart roi àvôpw 7 rw 
to àyaOov xai ittkm t ô rpzyzi'j , 7rwç xai orrwu xai yaotta/ou tô àyaOov 
/.ai, vrj Ata » 7raXtv XeovTOj /ai xuvo; to Tpzyzvj , xaT>jyojDoüpiev ; et o’ereoov, 
oùx opOcùç U'jQptono'j àyaOov xai ittttov rpèyjvv Xéyopsv. » ( y/t/r. Colot., 

S. 22 , 23 . ) 

(2) « IlatÇwv xai ypoipno; yeXom ttoô; tou; a oftrrrâ;. » /. /. 

(3) De Æfotc. repug. s. 10. 

(4) « Ot Meyaotxoi xÀr,0£vTeç ytÀÔToyot XaêôvTeç wç èvap'/Ÿi npô Taatv , 
oTt &>v oi Àôyot ÊTepot TaÙTa hepi èort, xai oti Ta 6Tspa xzyùpirtBa. t 
àXXvjXwv, eSixouvSstxvùvat aÙTÔv aÛToü xe^ojpttTfjtévov ëxaarov. eVrei yào a)).o; 
ftèv Xôyoç IwxpxTou; pouatxoü , aXXoç Se Z&>xpxTous Xeuxoü , et»} av xai 
Itaxpàz/iq aÙTOi «ÙToü xe%Mptvpivoç. » ( /frf Arist. Phys. f. 26. ) 
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pour un principe incontestable que les cllQSes qu’on 
définit diversement sont diverses , et que les choses 
diverses sont séparées les unes des autres , ont paru 
démontrer que chaque chose est séparée d’elle-même. 
Car , puisque la définition de Socrate musicien n’est 
pas celle de Socrate blanc , il s’en suivrait que So- 
crate serait séparé de lui-même. » 

On peut donc affirmer après Bayle (1), après 
Tennemann (2) , après Ritter (3) , après tous les his- 
toriens, que pour Stilpon la doctrine de l’isolement 
absolu de toutes choses n’est pas une opinion de cir- 
constance , mais un dogme sérieux et véritablement 
arrêté. Ce qui le prouve encore , c’est que Stilpon a 
dit et enseigné que toute idée générale manque d’ob- 
jet , et que les genres et les espèces ne sont absolu- 
ment rien. Cette doctrine est une conséquence. Et 
de quel principe sortcette conséquence? Précisément 
de ce principe que tout est isolé dans la nature. En 
effet, s’il n’y a nul rapport entre les choses, les idées 
générales ne sont que des chimères. Les mots qui les 
expriment ne peuvent même être d’aucun usage, si 
toute proposition légitime n’est qu’une équation en- 
tre le sujet et l’attribut. Maintenant, veut-on s’assurer 
que Stilpon a réellement nié la valeur des idées de 
genre ? Qu’on lise ces paroles (4) : 

« Stilpon disputeur trop subtil alla jusqu’à sup- 


(1) Dict. hist . et crit p. 2 kh , en marge. 

(2) Man. de l’hist. de la. p/iil. , T. I , p. 159. 

(3) Hist. de laphil. , T. II, p. 119. — R/tcin Mus., p. 322. 

(ft) « Aetvô; 8s «y «v wv çv roï.ç èpurrtŸ.oïç y.vpptt ymi rà si8»j, zat s).syî 






'fc;- 
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primer les idées. Selon lui , qui dit l’homme 11e dit 
rien. Il ne désigne ni tel homme ni tel autre; car, 
pourquoi serait-ce celui-ci plutôt que celui-là? 
Donc , il ne désigne personne. Et encore : l’herbe 
que l’on me montre n’esl point l’herbe ; car l’herbe 
existait il y a mille ans. Donc, elle n’est point l’herbe 
que j’ai sous les yeux. » 

Toute cette doctrine de Stilpon se résume ainsi : 
il n’existe que des individus , ces individus sont isolés 
les uns des autres et n’ont absolument aucun rap- 
port entre eux. 

Est-il besoin de montrer que cette doctrine et 
celle de l’unité absolue sont diamétralement oppo- 
sées l’une à l’autre, et tout-à-fait inconciliables 
entre elles ? Si tout est un , tout peut-il être divers? 
Si tout s’unit jusqu’à se confondre , comment tout 
reste-t-il isolé? Si les genres et les espèces ne sont 
que des chimères , que faut-il penser de l’un et de 
l’être qui sont les genres par excellence? 

Pour résoudre cette contradiction , dira-t-on avec 
M. Deycks que Stilpon ne proscrit pas toute pro- 
position non identique , mais seulement certaines dé- 
finitions peu rigoureuses dans lesquelles on applique 
au sujet ce qui ne convient qu’à l’attribut? ( 1 ) Mais 


rov )syovT« av0pi>7rov cïvat, sineu pjoéva. Ours yip rôvâs Xeyetv o’jtz 
tÔs/Sî. Tî jxp aiXkoj Trjvds vj rôvâî ; Ours v.pv. tovSô. K«t irôàtv' rb 
£avov oùx «m rb 8«txvûtxsvov‘ Xx^ocvov uiv yip m 7rpb pvpiw ir wv. Où/, 
ajoa eoTt roùro ov. » ( D. L. II, 119. ) 

(1) . H ic nil nisi vcram rci definicndæ nolioncm commcn- 
dari arbitrai'. Non igitur prædicari quidquam de qiioquam 
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qu’on essaie d’abord d’échapper à cesiormules si ab- 
solues et si précises : « Il faut que l’attribut soit identi- 
que au sujet. » (( Il n’y a que le même qu’on puisse 
affirmer du même(1). » Puis, sera-ce aussi pour 
donner le goût des définitions rigoureuses que Slil— 
pon supprime les genres et les espèces, élémens es- 
sentiels de toute définition? 

Avouons-le , la contradiction dont il s’agit ne peut 
se résoudre ; mais elle s’explique et de diverses ma- 
nières. D’abord , de qui est cette doctrine , qu’il n’y 
a ni espèces ni genres, mais seulement des individus? 
Elle est d’Antisthène. Or, c’est un fait important 
quoique peu remarqué , que Stilpon n’est pas seule- 
ment disciple deThrasymaque, mais deThrasymaque 
et de Diogène de Sinope tout ensemble (2) . Par Thra- 
symaque, il touche àEuclide ; par Diogène, à Antis- 
thène. Du premier de ses maîtres, il a appris que l’uii 


pusse omnino negabant. » ( Ouv. cit. , p. 85. ) — Ritter 
est très-étonné de cette interprétation : « Icii verstehe nicht 
wic Herr D. von dieser Lchre sagen kann : Diversa enim di- 
versis non convenirc aiebant , verum ea tantumniodo quæ 
in ipsa rei notione inessent. » ( Rh. Mus. p, 322, not. ) 
— M. Degérando propose une interprétation à peu-près sem- 
blable. (Hist. comp. des Syst.'Y. II. p. 199). 

(1) « Taùrôv t&> 7r epi o u xecXY,yopsïrut to tw t nyo /sovptfvov . » . — 
« lirepov èrépo'j [/./) xuTr,yopeÜTOui. » Voy. pi. haut. 

(2) D. L. VI, 76. — Il parait du reste qu’au temps dont 
il s’agit l’usage n’était plus de se contenter d’un seul ensei- 
gnement. Craies le cynique, Pyrrhon , Timon, Zenon, 
Epieu rc ont chacun plusieurs mai 1res. 
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est l’être, que le multiple n’existe pas ; du second (1), 
que tout est isol^, que les genres et les espèces ne 
sont rien. Donc, si Stilpon n’a pas une seule doc- 
trine , c’est qu’il n’est pas d’une seule école ; et la 
diversité de ses dogmes s’explique par la diversité de 
ses origines. 

Mais ces doctrines , dira-t-on , ne sont pas seule- 
ment diverses ; elles s’excluent l’une l’autre , elles 
sont contradictoires; or, entre les contradictoires, en 
bonne logique , il faut opter. Sans doute, mais au 
temps dont il s’agit , qui croit encore qu’une con- 
tradiction tire à conséquence? Qui prend au sé- 
rieux la métaphysique ? Stilpon affirmant simultané- 
ment les contraires, c’est Diodore parlant d’un passé 
qui ne fut jamais présent, d’un avenir qui ne le sera 
jamais ; ce sont tous les philosophes contemporains 
dont chacun dispute contre tous , en sens divers et 
sur toutes choses. Diodore et Stilpon , deux disciples 
. d’une même école, ont l’air de deux adversaires; et 
le premier, dit-on (2) , est mort de douleur de n’a- 
voir pu répondre à un argument que lui opposait 


(1) Il faut ici rappeler un mot (le Diogène de Sinope à 
Platon : 

« Platon discourant sur les idées et parlant de la table en 
soi, de la coupe en soi : Pour moi , dit-il , je vois bien telle table, 
telle coupe ; mais non la ialtlc en soi , ni la coupe en soi. Èyù, znr «v, 


Tpoc7rd»av usv YJtù xûafov ôpâ Y Tfa7reÇÔT7}TK Ss xat xu«Qôt»;t« oùSapwj. 
( D. L. VI, inDiog.). C’est la pure doctrine d’ An tisthène et 
de Stilpon. 

(2) D. I>. Il, 112. — Plin. Hist. nat. VII, 53. 
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l’autre. Au milieu de ce débordement de sophismes, 
les esprits honnêtes se réfugient d^ps la morale, les 
esprits conséquens dans le scepticisme. Stilpon s’est 
réfugié dans la morale. C’est sa morale qui lui im- 
porte , et c’est d’elle qu’il tire sa gloire. Or , il y a 
cela de remarquable que les doctrines de l’unité 
pure et de l’isolement universel qui s’excluent en 
métaphysique, aboutissent en morale aux mêmes 
conséquences. Car, d’un coté, si le bien et l’être 
sont l’unité , le bien de l’homme en particulier est 
dans l’unité de l’ame. Or, qu’est-ce qui détruit l’u- 
nité de l’ame? Ce sont les désirs, les douleurs, les 
craintes , les joies, les espérances , passions mobi- 
les , vaines apparences , sans aucune espèce de réa- 
lité. Le sage détruit le mal dans sa source; il échappe 
à la passion par l’insensibilité. D’un autre côté , si , 
par nature, chaque chose est isolée de toutes les au- 
tres , le souverain bien de l’homme git dans une sou- 
veraine indépendance. Par conséquent , le sage se 9 
suffît à lui-même; il ne tient nul compte de ses sem- 
blables , il vit pour lui , et voilà encore , pour con- 
clusion dernière , l’insensibilité. Or, toute la morale 
de Stilpon est dans ces deux conséquences. C’est ce 
qu’il faut montrer d’abord (1). 

« Vous désirez savoir , dit Sénèque , si Ëpicure 
a raison de blâmer, dans une de ses lettres , ceux 
qui disent que le sage se suffît à lui-même , et par 


(1) «* Au merito reprehendat in quadam cpistola Epicurus 
cos qui dicunt sapicntcm sc ipso cssc conlentum et propter 



Digitized by Google 


— 213 — 

conséquent n’a pas besoin d’ami. C’est ce qu’Épicure 
objecte à Stilpon et à ceux qui placent le souverain 
bien clans l’impassibilté de l’àme. » 

C’est donc l’impassibilité de l’âme ( animus impa- 
tiens ), qui est le souverain bien de l’homme (1). 
Traduisez en grec (et c’est plutôt une restitution 
qu’un changement) , et vous avez YomàQM. qui joue 
un si grand rôle clans une autre école. 

Autre dogme : Le sage se suffît à lui-même et 
n’a pas besoin d’ami. Voilà Yeàncipxeut , qui avec 
YocndOua constitue toute la morale stoïcienne. Et 
veut-on le dernier mot de Stilpon sur cette matière? 
Qu’on lise Plutarque ; on y trouvera , sous forme 
d’anecdote , ce que nous n’hésitons pas à regarder 
comme le résumé du Mctracl'es (2). 

« Stilpon, malgré les dérèglemensde sa fdle , n’en 
lut pas moins le plus gai des philosophes de son 
temps. Métroclès lui en fit un crime : 

hoc amiconon indigerc, dcsideras scire. Hocobjicitur Stiiponi 
ab Epicuro et hisquibus summunr bonum vlsum est animus 
impatiens. » ( Sencc. Epist. 9. ) 

(1) Ritter s'efforce de prouver ( R/iein . Mas. p. 303. — Hist. 
de la phil. anc. T. II, p. 120) que pour Stilpon l 'animas 
impatiens est le bien en soi et non le bien de l’homme. 
D’abord , si \' animus impatiens est le bien en soi , comment ne 
serait-il pas le bien de toutes choses ? fuis , pour Stilpon , le 
bien en soi peut-il être autre que l'imité ? 

(2) C’est à Ritter qu’appartient cette ingénieuse conjecture. 
R/iein. Mus. p. 303, not. — Hist. de la phil., T. II, p. 120. 
— Le Métroclès est un des dialogues de Stilpon. Vay. pl. 
haut, p. 205. 
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u Celle faule , dit Stilpon , est-elle la mienne ou 
celle de ma fille (1)? » 

« 

C’est à votre fille qu’est la faute , répondit Mé- 
troclès , mais le malheur est à vous. » 

« Que dis-tu , reprit Stilpon , toutes les fautes ne 
sont -elles pas des chûtes ? » 

« Sans aucun doute , » dit Métroclès. 

« Et ces chûtes , n’est-ce pas pour ceux qui les 
font qu’elles sont des revers ? » 

Métroclès en convint. 

« Et ces revers , n’est-ce pas pour ceux qui les 
éprouvent qu’ils sont des malheurs ? » 

Il montra donc par cette discussion calme et phi- 
losophique que l’accusation du Cynique n’était qu’un 
vain aboiement. » 

Ce qu’il faut surtout remarquer en ce passage, ce 
ne sont pas les expressions âpapvntMTa , tumx&iucv «, 
ar v^p-oczoc qui , de la langue vulgaire , semblent être 
passées dans la langue particulière des Stoïciens ; 
c’est cette doctrine admirée de Plutarque , que la 
faute la plus grave dé la personne qui nous est le 
plus chère ne doit altérer en rien notre propre fé- 
licité, Les Stoïciens sont-ils allés au-delà? Ce n’est 


(1) a Èfxôv o’jv Sfr, cip£fizr,ucc rovrô soriv rj êxKvvjç ; Etrovros Si ?ov 
Mï?t/90x>C0UÇ* Èxetvr/Ç fxèv àfxipz^fxa, ffov Sè ùuj/jjfxa’ liais liystç eîVrsv , 
ovyi xà ctuapTsiuuxTu xat Sia7rra)jxotTa sffzt Iletvi# p.sv ouv , ty/j. Ta S* Sta/>~ 
rwptara , oùy &>v ZicazzaipMTU , xai. aTroreuytxaTa \ 2 vvw{A 0 Aé')y,<r£v b Mxrpo- 

Tà Se àTtozvjypaza . , où^ wv ànozvjypjx.zcf.j àzvyr,[Mczaj II pi<? Voyip 
y.ui yùoGoyto xevôv àrro^si^cc; v).ccyfAa -r,v toO xvvixoO vjptav. » ( De 
t wim . tranq. 6 . ) 


pas l’avis des Stoïciens eux-mêmes, car voici ce que 
Sénèque dit de Stilpon et de son école (1). 

« 11 y a entre eux et nous cette différence que 
notre sage surmonte la douleur mais l’éprouve, 
tandis que le leur ne l’éprouve même pas. « 

Nous aurons plus tard à nous prononcer sur la 
valeur de cette doctrine. Remarquons dès à présent 
que la morale de Stilpon comme celle des Stoïciens 
se résume en deux préceptes purement négatifs : 
ne pas souffrir, n’avoir besoin de personne. De là , 
deux vertus YùniBeut et l’aùrajsxsia. Par VehaLOtut, on se 
soustrait à l’influence des passions mobiles , on se 
maintient énergiquement dans l’unité ; ce qui sup- 
pose que l’unité est le vrai bien. Par Yavzdpxux, on se 
concentre en soi-même, on vit delà vie individuelle, 
ce qui suppose que, par nature, tout être est isolé 
et indépendant de tous les autres. Ainsi , comme 
nous le disions , les deux principes ennemis de l’u- 
nité absolue et de l’isolement universel se réconci- 
lient dans leur application à la conduite morale , et 
se confondent en une seule et même doctrine. 

L’école de Mégare n’est pas arrivée seule à cette 
doctrine. Elle s’est inspirée de l’esprit d’une autre 
école. Mais elle lui rend aussitôt ce qu’elle lui a em- 
prunté. Stilpon , disciple de Diogène , a pour disci- 
ple Cratès. Cratès et Stilpon sont les maîtres de Zé- 


(1) a Hoc inter nos et illos interest : noster sapiens vincit 
quidem incommodum onine, sed sentit; illorum ne sentit 
quidem. » ( loc. laud. ). 
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lion. Ainsi se sont lentement élaborés au sein de l’é- 
cole mégarique et de l’école cynique les matériaux 
divers dont le stoïcisme est l’harmonieux assem- 
blage. C’est à Stilpon que Zénon a emprunté les 
principes de sa morale ; c’est aux Mégariques en 
général qu’il doit sa dialectique tout entière. 

Voici d’autres rapports. Un fils de Stilpon , Bry- 
son, disciple de Clinomaque (1), a été, dit-on, le 
maître de Pyrhon (2). Le maître de Timon a été Stil- 
pon lui-même (3). Au fond , par sa morale tonte né- 
gative , par ses préceptes de YofadcBeia (4) , de Yarapa- 
&oc, Pyrrhon est un Mégarique pur. Par son dxocxoiktv^ia y 
par ses zpènoi r/jç èk oyriç , par tout son scepticisme , 
c’est un Mégarique plus conséquent que tous les au- 
tres. 

Ainsi finit la seconde branche de l’école mégari- 
que ; imbue comme la première de cet esprit néga- 
tif qui fut commun à l’école entière, mais supé- 
rieure à elle par le caractère et les destinées de ses 
doctrines. Zénon n’est pas un dialecticien pur ; il 
n’a pas détruit sans rien fonder. Appliquées à la 
morale, ses négations deviennent fécondes, et à 
l’instant il en sort des doctrines nouvelles embras- 


(1) Celui qui le premier écrivit sur les prédicats, les propo- 
sitions et autres sujets de ce genre. Voy. p. 11 de ce travail. 

(2) Suid. v. nûflSwv. — D. L. IX, 61. 

(3) D. L. IX, 109. Il n’y a à tout cela rien d’impossible. 
Stilpon a vécu tout un siècle. 

( U ) Ainsi, I’à7rà0sia se trouve à la fois dans les deux disciples 
de Stilpon. Nouvelle preuve qu’elle appartient au maître. 
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sées par une nouvelle école, propagées dans la Grèce 
et défendues avec éclat. Attendez quelques siècles 
encore , et ces doctrines , transportées sur un plus 
grand théâtre , s’y produiront avec une gloire nou- 
velle, s’empareront des consciences , agiront sur le 
fond des caractères, et jusque sur la législation 
des peuples (1). 

C’est à Rome que les principes de Stilpon portent 
leurs fruits. Au temps des empereurs , quand un 
petit nombre d’ames énergiques conservent seules, au 
milieu d’une multitude avilie, l’indépendance et les 
vertus antiques, c’est au nom de YccnâOeiot qu’elles 
résistent aux séductions de la volupté , au nom de 
l’aùrapei* qu’elles bravent les menaces et les sup- 
plices des tyrans. Ainsi , l’école de Mégare règne 
encore quand déjà son nom n’est plus que dans 
l’histoire. A le bien prendre, elle se transforme, elle 
ne périt pas. 

Pour finir, il nous reste à déterminer autant 
que possible l’époque où vécurent ces difîérens 
philosophes , et l’ordre dans lequel ils se sont suc- 4 
cédés. 

Notre point de départ est l’an 400 , époque de la 
plus grande gloire d’Euclide. Euclide a pour disciples 
Ichthyas , Eubulide , Pasiclès , Thrasymaque , qui 
tous llorissaient dans la première moitié du qua- 
trième siècle. 


(1) Le droit romain est plein de stoïcisme. Presque tous les 
jurisconsultes de Rome sont stoïciens. 
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Ichthyas, le successeur immédiat d’Euclide, n’a 
pas de disciple connu. 

Eubulide, autre successeur d’Euclide, a pour dis- 
ciples Euphante et Apollonius Ghronus. Nous 
ignorons l’époque où ils enseignaient; mais nous 
savons que Diodore, contemporain dePtolémée So- 
ter et disciple d’Apollonius , était célèbre vers l’an 
300. C’est donc au milieu de la dernière moitié du 
quatrième siècle, vers 330, qu’il faut placer le 
maître. 

Enfin , Alexinus , disciple éloigné d’Euclide et ad- 
versaire de Zénon , peut être rapporté à l’année 290. 

Restent deux autres disciples d’Euclide , Pasiclès 
et Thrasymaque qui ont pour disciple commun 
Stilpon. Mais, entre Stilpon et ses maîtres, il con- 
vient de placer le maître de Bryson , Clinomaque de 
Thurium , qui a écrit sur la logique avant Aristote , 
avant l’an 340 probablement. 

Stilpon était depuis longtemps célèbre lorsque 
Démétrius s’empara de Mégare, en 308. Son t fils 
Bryson est de la dernière génération des Mégariques. 
Nous le plaçons au temps d’ Alexinus (1). 

A nos risques et périls, nous résumons ces rela- 
tions diverses dans le tableau suivant : 

(1) M. Deycks met 40 ans d’intervalle entre Stilpon et 
Diodore. C’est trop. Par compensation, il ne met aucun inter- 
valle entre Diodore d’une part, Bryson et Alexinus de l’autre. 


Époque probable) NOMS DES MËGARIQUES. 
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Bryson. Zénon. 


QUATRIÈME PARTIE. 


Appréciation générale de la doctrine mégarique- 




CHAPITRE P r . 

CRITIQUE DE LA MÉTAPHYSIQUE DES MÉGARIQUES. 

Les Mégariques avaient coutume de réfuter les 
systèmes par leurs conséquences et non par leurs 
principes. Nous ne les jugerons point d’après leur 
propre règle. Nous estimons qu’il y a peu de pro- 
fit à tirer des arguments ad hominem et assurément 
il n’est nul besoin de pousser à l’absurde un système 
qui de lui-même vient aboutir à la négation de tout 
mouvement et de toute vie. D’ailleurs , vraie ou 
fausse , une conséquence n’est qu’un effet. Or , 
tout effet s’explique par sa cause ; et; dans l’ordre de 
la logique , la cause , c’est le principe d’où la consé- 
quence découle. Donc , c’est dans les principes des 
Mégariques qu’il faut chercher à la fois la valeur et 
la raison d’existence de leurs doctrines. 

La doctrine des Mégariques est sortie tout entière 
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d’un seul principe; principe accepté sans discussion , 
posé à priori comme un axiôme, maintenu en der- 
nier lieu comme une conclusion, partout re- 
produit , présent partout , à la base , au centre , au 
sommet de leur système. Ce principe a deux formes : 
l’un est l’être , l’un est le bien; d’où l’on tire aussi- 
tôt : l’être et le bien sont une même chose. C’est 
avec ce principe que les Mégariques ont abordé 
toutes les questions de la science ; c’est à l’aide de 
ce principe qu’ils les ont résolues. Si ce principe est 
vrai , ils ont eu raison d’abolir toute variété , de 
nier le mouvement et tout ce que le mouvement 
suppose , de concentrer l’existence dans certaines 
formes incorporelles et intelligibles. Si ce principe 
est vrai , ils ont eu raison de comprendre sous des 
formules négatives tous les devoirs de l’homme , de 
ne commander au sage qu’un égoïsme superbe , et 
de faire de l’insensibilité la plus complète l’idéal de 
la perfection. Ainsi , autant vaut ce principe , autant 
vaut la doctrine entière. Nous allons examiner suc- 
cessivement si l’un est l’être, si l’un est le bien. 

D’abord, il n’y a point d’être qui ne soit un. Les 
composés sont des collections , ou , comme dit Leib- 
nitz, des multitudes (1). Ce qu’on appelle la divisibi- 
lité n’est au fond qne la pluralité , la multiplicité de 
l’être. Nul être ne se divise , nul ne s’amoindrit , 
nul ne s’accroît. Enfin, chaque être est ce qu’il est, 
rien que ce qu’il est, et, dans l’abstraction de sa subs- 

(1) Thiôifr pre m . pari. p. 32. — Voy. p. 57 de ce travail. 
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tance , ne peut devenir autre que ce qu’il est. En 
d’autres ternies , tout être est déterminé , distinct , 
un et indivisible. Essayez de concevoir l’être sans 
détermination , sans individualité, sans unité , vous 
ne le pourrez. L’unité est donc l’essence et comme 
le fond de toutes choses. Dans l’homme, c’est le 
moi , la première condition de la personne. Dans la 
nature , c’est l’élément des composés. L’être infini , 
qui exclut tout semblable , est la suprême unité. 


Mais Dieu , l’homme , l’atome sont-ils des unités 

I 

pures ? Qu’on y pense ; l’unité pure c’est la pure 
substance, la substance qui ne tombe pas sous la 
connaissance, qu’on ne peut pas même nommer, 
une idée pure , une abstraction. 11 n’y a rien de pa- 
reil dans le monde des réalités. Dieu s’est manifesté 
par sa création libre , il se manifeste à tout instant 
dans l’ordre du monde et dans la conscience de 
l’homme de bien. L’homme imite Dieu selon sa force. 

11 cherche le vrai , réalise le bien, aspire au beau. 
Faut-il parler des objets vivants de la nature , de la 
plante qui se nourrit et qui respire , de l’animal qui 
se meut à son gré sous l’influence du plaisir et de 
la douleur? Même dans la nature inanimée, la molé- 
cule inerte, ainsi qu’on l’appelle, de quels effets n’est- 
elle pas la cause ? Elle décompose la lumière , elle 
transmet le calorique et l’électricité. Étendue et im- 
pénétrable , elle exclut du lieu qu’elle occupe ce qui 
est comme elle impénétrable et étendu ; elle a ses 
affinités propres , et sa part d’influence jusque dans 
le système d’attraction et de gravitation universelles. 
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Voilà l’inertie prétendue de la nature et de toutes 
choses. Mystère étonnant ! C’est du fond de la sub- 
stance, du fond de l’unité , comme d’une source fé- 
conde que jaillissent sans interruption ces multitudes 
de phénomènes. Dans le créateur comme dans la 
créature, les deux contraires l’un et le multiple 
sont en présence et se pénètrent, par un mode inef- 
fable , à des profondeurs que l’œil humain ne son-* 
dera jamais. 

Maintenant, si de l’effet à la cause la relation est 
nécessaire, la substance qui produit tous ces phé- 
nomènes a le pouvoir de les produire. Donc, toute 
substance est une force, comme toute force réside 
dans une substance. Substance sans force , être sans 
vie. Force sans substance , pure chimère. Des deux 
côtés, égale impossibilité, égale erreur. L’être véri- 
table est l’harmonie mystérieuse sinon la parfaite 
identité de l’un et du multiple , de la substance et 
de la vie , du permanent et du variable. 

Non seulement cette doctrine n’est pas celle d’Eu- 
clide ; mais ce qu’il y a de multiple et de phénomé- 
nal dans Dieu , dans l’homme et dans la nature lui 
faisant perdre de vue l’unité fondamentale qui les 
constitue , il va jusqu’à rabaisser , jusqu’à mécon- 
naître ces vraies substances. Au fait, ce que c’est que 
l’homme dans la doctrine des Mégariques , on ne le 
sait ; on ne voit pas même comment il serait quel- 
que chose. Ce que c’est que Dieu et la nature, on 
le sait mieux. La nature n’est rien. Dieu n’est 
qu’un des noms de l’unité , une forme secondaire , 
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une manière d’être. Chose étrange en vérité qu'un 
système ontologique où Dieu n’a que la seconde 
place , d’où sont exclus l’homme et les réalités phy- 
siques ! Qu’existe-t-il donc si ce n’est Dieu, l’homme 
et la nature ? Et quels êtres une bouche humaine 
peut-elle nommer après ceux-là? Affirmons-le, s’il 
eu est d’autres , nous n’en n’avons aucune idée , ils 
sont pour nous comme s’ils n’étaient pas. Voilà ce 
que le bon sens dit à tout homme. Mais certains phi- 
losophes ont des profondeurs inconnues au vulgaire. 
Si l’on demande à Euclide en particulier quels sont 
les véritables êtres, il citera certaines formes incor- 
porelles et intelligibles, autrement dit les espèces 
et les genres , par-dessus tout le genre suprême , 
l’être, identique à l’un. Les genres et les espèces, ou, 
comme dit l’école, les universaux sont-ils ou non 
de véritables êtres? Voilà la première question qu’il 
faut résoudre. C’est celle que Porphyre pose en ces 
termes (1 ) : 

« Je ne rechercherai point si les genres et les es- 
pèces existent par eux-mêmes ou seulement dans 
l’intelligence ; ni , dans le cas où ils existeraient par 
eux-mêmes , s’ils sont corporels ou incorporels; ni 
s’ils existent séparés des objets sensibles ou dans ces 
objets et en faisant partie : ce problème est trop 
difficile et demanderait des recherches plus éten- 
dues. » 


(1) Introd. aux Catcg. — Trad. de M. Cousin. Voy. Inlro.t. 
au Sic et non d’Abél. p. LXI. 
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Question bien grave en effet qui a divisé d’abord 
Platon et Aristote et avec eux l’antiquité tout en- 
tière ; qui , transmise au moyen-âge , est sortie des 
écoles , a troublé l’église et agité l’élat. C’est ailleurs 
qu’il faut chercher cette histoire tracée par une 
plume éloquente (1). Ici, nous devons insister sur la 
question elle-même , car c’est Euclide qui a dit le 
premier que les genres et les espèces sont les véri- 
tables êtres , c’est Euclide qui est le père du réa- 
lisme , et l’appréciation de sa doctrine est insépara- 
ble de celle du réalisme lui-même. 

D’après les réalistes de tous les temps , non seule- 
ment les universaux sont des substances ; mais c’est 
des universaux que les individus tirent leur réalité. 
Si cette dernière doctrine est vraie , il est impossi- 
ble que les universaux ne soient pas des substances; 
mais les universaux pourraient être des substances 
sans constituer la réalité individuelle. Donc , il faut 
répondre séparément aux deux questions suivantes : 
\ • L’individu n’existe-t-il que par sa participation à 
l’universel? 2° Les universaux sont-ils de vérita- 
bles êtres? 

Si l’on résout la première question par l’affirma- 
tive , le réalisme est absous et la doctrine d’Euclide 
est reconnue pour l’exacte vérité. 

Si la seconde question est seule résolue par l’af- 
firmative , le réalisme d’une part, le nominalisme et 
le conceptualisme de l’autre, sont également incom- 


(I) Introd. au Sic et non d' Abélard. 
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plels; le premier a nié l’individu, les deux autres 
l’universel. 

Enfin , si les deux questions sont résolues par la 
négative, le réalisme est faux ; mais il ne s’en suit pas 
que le nominalisme ou le conceptualisme soit vrai ; 
car les universaux peuvent bien n’être ni des sub- 
stances , ni des mots , ni de pures conceptions de 
l’esprit. 

La doctrine qui fait des universaux l’essence des 
individus a des origines qu’il importe de connaître. 
C’est un dogme reçu de l’antiquité tout entière que 
la substance du monde est éternelle , et que cette 
substance, indéterminée entre les contraires, et par- 
tout identique à elle-même , se déûnit et se limite 
par l’application d’une certaine forme qui en fait un 
être à part , d’un seul mot un individu. Tel est ce 
dualisme primitif de la forme et de la matière , du 
fini et de l’indéfini , de l’un et du multiple , du 
bien et du mal , de la lumière et des ténèbres qui, 
sous des noms divers , est au fond de toutes les 
religions et de toutes les philosophies de l’anti- 
quité. Sa base est dans ce principe prétendu inr 
contestable que rien ne se fait de rien , que rien 
ne se réduit à rien , que toute création comme 
toute destruction de la substance première est im-r 
possible. 

Les réalistes partent de là. L’individu , disent-ils, 
est la réunion de la matière et de la forme , ou , si 
l’on veut , de la matière et de l’universel. Par 
exemple , ce qui constitue Socrate , c’est une cer- 
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laine matière jointe à l’humanité. Or, par leur ma- 
tière , du moins par leur matière première , les 
individus ne diffèrent en rien les uns des autres. 
L’universel est donc le principe et l’essence même 
de l’individu. 

Cela est impossible , répond Aristote (1) ; car , si 
les universaux étaient l’essence des choses , ils n’en 
seraient point séparés. Argument contestable , quoi- 
que souvent reproduit dans la Métaphysique. L’uni- 
versel , pourraient dire les réalistes , agit sur la 
matière sans s’y incorporer. En la déterminant , il 
la domine , il ne s’y absorbe pas. L’humanité n’est 
épuisée dans aucun de ses membres. Après Socrate , 
il y a place pour Callias et pour mille autres. N’est- 
ce pas Aristote lui-même qui a parlé de ce bien 
suprême qui est dans le monde et distinct du monde, 
comme le général fait régner l’ordre dans l’armée 
sans se confondre avec elle (2) ? 

A notre sens , il n’y a qu’un mot à répondre aux 
réalistes , et ce mot est encore d’Aristote. 

« Ce qu’on nomme universel , dit-il , c’est ce qui 
se trouve de sa nature en un grand nombre d’êtres. 
De quoi l’universel sera-t-il donc substance (3) ? 
11 l’est de tous les individus ou il ne l’est d’aucun ; 
et qu’il le soit de tous , cela n’est pas possible. Mais 


(1) Met. I, 7. —XII, 5 et pass. 

(2) Met. XII, 10. 

(3) Dans tout ce passage , la substance n’est pas la matière 
to ûiroxeiuEvov ; mais l’essence. Le texte porte obvia qu’ Aristote 
traduit lui-mimc par ri ri b ùnu. 
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si l’universel était la substance (l’un individu, tous 
les autres seraient cet individu , car l’unité de 
substance et l’unité d’essence constituent l’unité 
d’être. » (1) 

Ces vérités sont de la dernière évidence. 11 faut y 
insister cependant , puisqu’elles n’ont pu convaincre 
quelques bons esprits de ce temps-ci (2'. L’univer- 
sel étant présent aune multitude d’individus, ne peut 
être pour aucun d’eux un principe de détermination. 
Donc, si l’essence d’une chose est ce qui la détermine, 
ce qui fait qu’elle est elle, et non pas toute autre; il 
est prouvé que l’universel ne peut être l’essence de 
rien. Je le demande, est-ce par leurs côtés semblables 
que les individus se distingueront les uns des autres ? 
Ce qui convient à tous peut-il caractériser chacun? 
Et fait-on la part des diversités individuelles lors- 
qu’on les abolit dans l’unité du genre ? Le genre 
indique des rapports, non des différences. Loin de 
marquer des limites , il les efface toutes. C’est un 
principe d’extension indéfinie , non un principe de 
détermination. 

Pour Aristote , l’essence des choses ne sera plus 
l’universel; mais la différence, et la dernière diffé- 
rence (3). Par exemple , la circonférence étant définie 

(1) Met. VII, 13. — T. II, p. A9 de la traduction française. 

(2) Les traducteurs de la Métaphysique souvent cités accu- 
sent Aristote de s 'être montre aussi exclusif que Platon , 
quoique d’une autre manière, en niant que l’universel puisse 
être l’essence des choses. ( lntroduct . p. LXXII.). 

(3) Met. VII, 12. « $av£Aov rjxi h xt\iy:vi7. y oOffta roO 

TTpiyHxro; tiTXi y.xi b bpitruô;. » 
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une ligne plane, fermée, dont tous les points sont 
à égale distance d’un point intérieur ; ligne sera le 
genre , ce par quoi la circonférence ressemble à 
mille autres figures. Plane sera une différence entre 
les lignes ; fermée , une différence entre les lignes 
planes ; dont tous les points sont à égale distance d'un 
point intérieur , sera la dernière différence et l’essence 
même de la circonférence. D’après cette règle, l’es- 
sence de l’individu sera la somme des caractères qui 
lui sont propres ; celle de Socrate, par exemple , la 
socratité. Mais qui dira en quoi la socratité consiste ? 
La somme des diversités individuelles est impossible 
à faire , car ces diversités sont sans nombre. Fut- 
elle faite pour un instant déterminé, elle ne pour- 
rait convenir à l’instant qui suit; car, dans l’indi- 
vidu , le propre c’est l’accidentel et le variable. De 
jeune qu’il était, Socrate devient vieux; il change de 
couleur, de forme et de figure, de tempérament et 
de caractère. 11 n’y a de stabilité qu’au delà de 
l’individuel, dans les types inaltérables des espèces 
et des genres. Enfin , ne comptez pour rien toutes 
ces impossibilités , supposez une liste complète et 
définitive de toutes les qualités individuelles , vous 
n’en saurez pas mieux quelle est l’essence de l’in- 
dividu ; car, qui peut affirmer que toutes les qualités 
que l’on trouve dans un sujet n’appartiennent pas 
à un autre ? Et s’il en est ainsi , il y aura donc deux 
sujets et une seule essence , ou sera-t-on consé- 
quent jusqu’à soutenir que deux sujets qui ont mêmes 
attributs se confondent en un seul ? Cela est im- 
possible. Aussi , que dit la logique ? Elle dit qu’on 
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ne définit pas les individus , mais seulement les es- 
pèces et les genres , moins le genre suprême , c’est- 
à-dire seulement les espèces. 

Voici maintenant la conséquence. Si tous les 
individus sont composés d’une seule substance , ou, 
comme dit Aristote , d’une seule matière (1 ) , leur 
différence essentielle ne peut venir que de leur 
forme , autrement dit de leurs caractères. Parmi 
ceux-ci , les uns sont constants , mais communs à 
des collections entières ; les autres, fussent-ils pro- 
près 9 sont innombrables et changent à chaque ' 
instant. La conclusion dernière et inévitable , c’est 
qu’on ne peut déterminer la véritable essence des 
individus , ou mieux que les individus n’ont rien 
$ui les distingue essentiellement les uns des autres. 

Les philosophes anciens ont tout fait pour échap- 
per à cette conséquence. C’est dans ce but que 
Platon place l’essence individuelle dans ce qui ne 
change pas ; Aristote dans la différence. Mais si l’un 
trouve l’essence , ce n’est pas l’essence individuelle ; 
si l’autre trouve l’individuel , cet individuel ne 
peut pas être essence. Disons-le : avec le dogme de 
l’unité de la substance , individuel et permanent se 
repoussent l’un l’autre, et la question agitée est une 
question insoluble. Chose étrange! Les docteurs 

(1) Quand Aristote assigne à chaque chose une matière 
distincte, il ne s’agit que de la matière prochaine déjà com- 
binée avec la forme. La matière primitive et indéterminée est 
nécessairement une. Comme le dit Aristote : « c’est l’acte qui 
sépare. »» « H y àp ivrùéyjia. yjnpfc, 6t. » Mét. VII, 13. 
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scholastiques qui lie croyaient ni à l’unité , ni à 
l’éternité de la substance du monde ; qui faisaient 
de tant de choses, de plus de choses qu’il ne fallait, 
des substances distinctes, n’en ont pas moins débattu 
à la manière de Platon et d’Aristote et avec d’in- 
croyables efforts la question du principe d’individua- 
tion. Comme si dans l’hypotbèse de la distinction 
des substances une pareille question était encore 
possible. S’il n’y a point de substance éternelle , de- 
substance unique répandue par toute la nature , 
si chaque être est une véritable unité de substance , 
une force distincte et isolée de toutes les autres et 
en même temps une force permanente et inalté- 
rable , voilà son essence , voilà ce qui le distingue 
fondamentalement de tout ce qui n’est pas lui. 
Maintenant , accumulez les ressemblances , supposez 
en deux individus , avec la parfaite identité des ca- 
ractères , la production continue des mêmes phé- 
nomènes , leur individualité est-elle mise en péril ? 
Sont-ils sur le point de se réduire à un seul? 
Nullement. Dieu lui-même qui les a créés , qui peut 
les anéantir ne saurait les confondre. Chacun d’eux 
reste soi , reste une force distincte et irréductible , 
un produit spécial de la force première et infinie 
qui a tout fait passer de la non-existence à l’exis- 
tence. C’est la diversité nécessaire des substances 
qui est le vrai principe d’individualisation. Si l’uni- 
versel est un principe , c’est précisément le principe 
contraire. 

Reste la seconde question : les universaux sont- 
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ils des êtres ? Et d’abord , qu’est-ce que les uni- 
versaux? C’est ce que nous allons essayer de 
déterminer. 

Il n'y a pas dans la nature autant d’organisations 
et de formes diverses qu’il y a de divers individus. 
Chaque être nouveau qui arrive en ce monde n’y 
apporte pas une conformation nouvelle. 11 est muni 
des mêmes organes , soumis aux mêmes lois qu’une 
multitude d'individus préexistans; il a aussi les 
mêmes besoins , les mêmes tendances, et, si c’est 
un animal , les mêmes instincts , les mêmes apti- 
tudes. Non-seulement nous constatons de telles 
ressemblances entre les individus dont l’observa- 
tion nous est possible ; mais c’est une des lois de 
notre intelligence de les supposer par toute la 
nature jusqu’en un passé dont nul n’a gardé le 
souvenir , jusque dans un avenir que nous n’attein- 
drons jamais. Si l’on fait abstraction de toutes les 
diversités individuelles , si l’on considère comme une 
unité la somme inconnue des individus marqués 
des mêmes caractères , si l’on désigne par un mot 
la collection entière , on a une espèce. De plusieurs 
espèces marquées de caractères semblables on 
forme un genre. Ainsi de suite jusqu’au genre 
suprême. 

Qu’y a-.t-il donc dans un genre ou dans une 
espèce? Des individus présents, passés et à venir 
avec une somme déterminée de caractères que l’on 
retrouve en chacun d’eux , une idée générale et 
un mot qui l’exprime. L’idée, c’est le produit d’une 
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intelligence. Le mot en lui-même n’est qu’un son. 
Les caractères semblables appartiennent essentielle- 
ment aux individus dans lesquels ils résident. Cela 
ne fait en tout que des individus. Répétons-le : Si 
l’on cherche l’être dans les genres et dans les 
espèces, abstraction faite des individus dont ils se 
composent, on 11e l’y trouvera pas , car ce qui 
constitue le genre et l’espèce n’est jamais que l’attri- 
but commun à un plus ou moins grand nombre 
d’individus. Cela prouve-t-il que les genres et les 
espèces ne soient que de pures conceptions ou de 
purs mots? En aucune manière. D’abord, de purs 
mots, cela 11’est pas possible. Il n’y a pas de purs 
. mots dans les langues humaines. Quand on invente 
un mot, c’est pour exprimer une certaine idée. Qui 
n’aurait pas d’idées n’aurait nul besoin de signes. 
L’existence d’un signe implique au moins celle d une 
idée. ■ r 

En second lieu , les genres et les espèces ne sont 
pas de pures conceptions ; car les ressemblances sur 
lesquelles ils se fondent sont réelles , sont dans la 
nature. -Bien plus, dans la nature entière, rien 
n’est si stable que ces ressemblances. Les individus 
se modifient , les caractères génériques restent inal- 
térables. Les individus périssent , les espèces de- 
meurent. C’est des espèces, non des individus que 
la science s’occupe, Ou la science n’est qu’un rêve, 
ou les universaux sont tout autre chose que de 
pures conceptions. 

Les genres et les espèces sont des rapports cons* 

15 
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lants qui résultent de la nature des individus. 
Comme tels , ils font partie de l’ordre du monde ; 
mais , contingents comme le monde lui-même , ils 
supposent une cause, une cause permanente et 
immuable. C’est dans le plan providentiel qu’il faut 
chercher cette cause. Le caractère générique, c’est 
le doigt de Dieu marqué sur son œuvre , c’est la 
manière constante et supérieure dont son intelli- 
gence conçoit toutes choses, dont sa volonté les 
réalise. Ainsi : des individus successifs et contin- 
gents ; entre ces individus , des rapports constants ; 
au-dessus de ces individus, une cause unique et 
souverainement individuelle ; d’un seul mot , des 
individus avec leurs modes , voilà tout ce qui existe, 
tout ce que la raison peut avouer. 

Il y a une autre doctrine. Elle est ancienne et a 
pour elle l’autorité des plus beaux noms. Dans cette 
doctrine, les idées sont devenues de véritables cires. 
Il n’y a plus une seule cause de la stabilité et de 
l’ordre du monde. Chaque genre a sa cause , chaque 
espèce a la sienne. Les vrais universaux ne sont plus 
même les genres et les espèces répandus par toute la 
nature ; ce sont leurs causes , causes supérieures et 
permanentes , seules vraies essences dont les indi- 
vidus participent, exemplaires éternels qu’a imités 
l’auteur du monde. 

Cet anthropomorphisme en rappelle un autre 
moins métaphysique et plus ancien encore. Si chaque 
genre a sa cause , pourquoi chaque grand phéno- 
mène de la nature n’aurait-il pas son Dieu? De part 
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et d’autre, ce sont les memes rapports logiques , les 
mêmes motifs de croire. On peut même dire qu’il 
n’y a là qu’une seule doctrine sous deux formes 
différentes. Au fond , il n’est au-delà de ce monde 
qu’un seul Dieu et une seule cause , et si l’on appelle 
universel ce qui produit l’uniformité et la stabilité 
des espèces et des genres, il y a un universel , il n’y 
a point d’universaux. La doctrine de la pluralité 
des causes , la théorie des idées , le réalisme en un 
mot est un polythéisme savant qui a comme l’autre 
sa poésie et ses vives images, qui représente comme 
l’autre cette philosophie improvisée des premiers 
âges, mais qui comme lui doit disparaître devant 
une science plus avancée et plus profonde. Un 
grand géomètre a dit : 

« Il ne faut admettre d’autres causes que des 
causes vraies et nécessaires à l’explication des phé- 
nomènes. Beaucoup de causes sont inutiles quand il 
suffit d’un petit nombre (1). » 

Voilà en peu de mots la critique de toutes les 
écoles réalistes. Sans aucun doute, on ne peut 
accuser Eueîide d’avoir admis des causes chimé- 
riques, puisqu’il n’en admet aucune. Mais il est 
prouvé qu’il nie l’être véritable et met en sa place 


(1) Newton , Meth . philosoph. — Occam disait déjà : « Il 
ne faut pas multiplier les êtres sans nécessité. » ( Comm. in 
lib. I. Sentent, quœst. à et 8.) — Rappelons aussi cette critique 
d’Aristote : Expliquer par les idées la nature des êtres, c’est 
simplement en doubler le nombre. Mit . I, 7. 
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de simples rapports, des abstractions. C’est du reste 
ce qui est inévitable dès qu’on pose en principe que 
l’être est l’unité; car dans tout être il y a de l’un et 
du multiple , les abstractions seules sont des unités 
pures. Par suite du même principe , il faut accorder 
plus de réalité au genre qu’à l’espèce, puisque 
l’espèce a plus de compréhension que le genre; 
et de deux genres, le plus réel doit être celui qui 
suppose le moins de caractères communs. De sorte 
que, dans ce système , plus on s’élève dans la hiérar- 
chie des espèces et des genres, plus on croit s’appro- 
cher de l’être , et plus on s’en éloigne. Le genre 
suprême n’est la plus haute que parce qu’il est la 
plus vide des abstractions. 

Pourtant , dira-t-on , il semble bien que par sa 
méthode de généralisation comparative , Euclide 
arrive à l’être , car l’être est le genre suprême et 
c’est au genre suprême qu’il arrive. 

D’abord, l’être comme genre ne peut être ni Dieu, 
ni l’homme, ni la nature; car Dieu, l’homme et 
les objets de la nature sont des individus. L’être 
comme genre, c’est 1 attribut de l’existence qui 
convient aux différens êtres. Mais l’attribut de 
l’existence n’est pas distinct des êtres qui existent; 
l’idée générale d’être , la catégorie de l’être n’est 
x pas un être à part. Il n’y a pas d’être qui soit l’être 
et la substance de tous les autres. Dieu est la cause 
non la substance de l’homme et du monde. Ils ne 
seraient plus s’il le voulait, ils n’eussent jamais été 
s’il ne l’eût voulu ; donc , ils viennent de lui , ils 
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dépendent de lui; mais ils ne sont pas lui , ils sont 
eux-mêmes ; ou mieux , ils sont; car exister c’est 
être individu. A le bien prendre, le créateur et la 
créature ne peuvent pas ne pas être distincts. Dieu 
créerait-il le monde s’il le tirait de lui-même, 
comme l’ouvrier tire la statue du bloc de marbre , 
le bloc de marbre du rocher? Créer, est-ce extraire, 
façonner , former ? Dieu a créé le monde ; donc il 
n’en est pas la substance ; il était quand le monde 
n’était rien , donc il ne le constitue pas. 

D’ailleurs , que suppose cette méthode de géné- 
ralisation comparative? Elle suppose qu’après avoir 
comparé un certain nombre d’objets réels , on consi- 
dère leur commune existence indépendamment de 
toutes les diversités, de tous les phénomènes qui la 
manifestent extérieurement. Et quels seraient ces 
êtres réels qu’il s’agirait de comparer? Sans doute 
l’homme et les objets de la nature. Or , c’est préci- 
sément là ce que l’on nie, cequel’on dédaigne comme 
variable et multiple. De sorte que cette méthode 
si vantée a bien l’air de n’être qu’un perpétuel para- 
logisme, puisqu’elle ne s’appuie que sur les données 
dont elle a commencé par contester la valeur. 

De cette discussion déjà si longue et si peu digne 
encore de l’importance du sujet , il résulte : en 
premier lieu, que les êtres véritables ne sont pas des 
unités pures. En second lieu, que certaines unités, 
les genres et les espèces par exemple, ne sont pas 
des êtres; enfin, ce qui résume tout, que l’être et 
l’unité ne sont pas une même chose. 
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Or, si rètre et l’unité diffèrent , il n’y a pas lieu 
de négliger l’expérience pour n’écouter que la rai- 
son. Prétention chimérique du reste , car l’expé- 
rience est à la racine de toutes nos idées , et il y a . 
de la matière jusque dans les produits les plus raffi- 
nés de notre intelligence. Par exemple , qui arrive 
au genre suprême sans passer par les individus? 
Qui parle de l’être s’il n’a perçu des phénomènes ? 
Malgré les apparences contraires , il n’est pas de 

système ontologique a priori. 

* 

En second lieu , si l’être et l’unité diffèrent , il 
n’est plus permis de réaliser les idées pures et de 
tout abîmer dans une seule substance. Doctrines 
identiques au fond , car tous les genres sont conte- 
nus dans le genre suprême qui devient ainsi la seule 
réalité. Il ne faut pas l’oublier ; le réalisme n’est à 
l’origine qu’un panthéisme timide qui se transforme 
de lui-même en un panthéisme déclaré. Ce que la lo- 
gique reconnaît , l’histoire le confirme. Le réalisme 
antique a produit l’école d’Alexandrie ; le réalisme 
du moyen âge , Jordano Bruno. Spinosa, à son tour, 
n’est-il pas parti de ce principe que la vraie subs- 
tance ne peut être l’individu ? 

Enfin, si l’être et l’unité diffèrent, on n’en est 
plus réduit à nier le mouvement et la vie , à iden- 
tifier l’acte et la puissance , à rabaisser Dieu , à 
anéantir l’homme et la nature , à rendre toute 
science impossible et toute affirmation absurde. 

Passons maintenant à la seconde forme du prin- 
cipe : l’un et le bien sont une même chose. 
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CHAPITRE II. 


CRITIQUE DE LA MORALE DES MÉGARIQL'ES. 

Ce qui étonne le plus dans la doctrine d’Euclide, 
c’est qu’il y soit question du bien. Qu’est-ce que le 
bien , sinon l’être dont tous les autres dérivent , 
la cause première qui a créé le monde pour une 
grande et noble fin , cause toujours agissante , tou- 
jours féconde, providence qui veille sur son œuvre, 
principe d’ordre et d’unité sans doute , mais aussi 
de mouvement et de vie , car dans le monde comme 
dans la cause du inonde l’un et le multiple , la sub- 
stance et la force sont confondues et identifiées ? 
D’ailleurs , produire l'unité c’est produire encore , 
c’est être cause ; et nulle espèce de causalité ne peut 
appartenir à l’unité pure. Non-seulement le bien est 
cause , mais cette cause a un objet. Comment agir 
sans agir par quelque chose ? Dans l’abstraction de 
son unité primitive, le bien absolu n’est que le bien 
en puissance, il devient le bien en acte quand il 
crée , quand il conserve , quand il se manifeste 
dans telle ou telle relation déterminée , quand il 
se fait le bien de quelque chose. Si le bien existe 
"non en puissance mais en réalité, s’il est permis à 
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une bouche humaine de l’appeler de ce nom , il faut 
qu’il existe quelque autre chose que le bien , sur la- 
quelle le bien agisse et par laquelle il se détermine 
en agissant. Or , celte causalité et cette multipli- 
cité, comment sont-elles possibles dans la doctrine 
de l’unité? 

L’unité est le bien , dirait sans doute Euclide , 
parce que les formes de l’unité qui constituent le 
monde intelligible , c’est-à-dire le monde réel , tien- 
nent de l’unité leur intelligibilité avecleur existence. 

C’est ici le grand mystère. L’unité a des noms 
multiples, des manifestations multiples comme on 
voudra , et elle n’est pas cause , et elle ne contient 
pas, identifié avec elle même, un principe quelconque 
de diversité et de mouvement ? 

Ce n’est pas tout. L’unité sous ses formes diverses 
est appelée tour-à-tour Dieu, sagesse, intelligence. 
Sur quels objets s’exercent donc ces diverses puis- 
sances? Il ne se peut pas que leur action se perde 
dans le vide, car le bien, de sa nature, est né- 
cessairement fécond. Il ne se peut pas davantage que 
le bien soità lui-même son propre objet. Il est connu , 
il est nommé parmi les hommes. Reste que le bien 
se manifeste comme Dieu , comme intelligence et 
comme sagesse dans la formation et dans la conser- 
vation du monde. Ainsi , avec ce dogme du bien qui 
a plusieurs formes, il faut admettre une cause de 
mouvement, une providence, un monde et c’en 
est fait de l’ancienne doctrine. 

Qu’on nous permette un rapprochement. Euclide' 
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n’esl pas tombé seul dans cette contradiction. Platon 
qui appelle idée l’unité dans la multitude ( h èrci mfàùv ) 
et cette sorte d’unité l’étre véritable ( zè cvtwç h ) 
n’en a pas moins donné cette autre définition de 
l’être : 

. « Tout ce qui possède une puissance quelconque 
pour exercer une action quelconque ou pour en 
souffrir une, la plus petite et de la chose la plus pe- 
tite que ce soit , ne fût-ce même que pour une fois , 
tout ce qui possède une semblable puissance est 
réellement. (1) » 

Bien plus , au sommet de la théorie des idées , au 
lieu du genre suprême est placée l’idée du bien qui 
est au monde intelligible , dit Platon , ce que le so- 
leil , père de la lumière et de la vie , est au monde 
des sens. 

Qu’est-ce que cette seconde doctrine? Est-ce un 
progrès , est-ce une contradiction ? Les Alexandrins 
ont tourné la difficulté et sauvé l’infaillibilité plato- 
nicienne en subordonnant la doctrine du mouve- 
ment à celle de l’immobilité , le démiurge à l’un , le 
Timée au Panne nide (2). Aristote est moins indul- 


(1) Sop/i. — Voy, pl. haut, p. 86. 

(2) « Parménide rapporte tout à son Un , comme Timée 
rapporte tout à son démiurge, et tous deux ont raison, 
car l*Un de Parménide est pour tout ce qui existe ce que le 
démiurge de Timée est pour la nature et le monde visible. 
J,c Dieu qui est Dieu selon l’Un, n’est pas un certain dieu, 
mais Dieu. Mais le démiurge est un certain dieu, parce que 
la démiurge n’est qu’une propriété divine, cl qu’il y a d’autres 
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gcnt. Des quaire principes qui sont l'objel de toute 
science, dit-il, il en est deux que Platon a méconnus : 
le principe du mouvement et le bien. On s’est fort 
étonné de celte accusation. On a cité les nombreux 
passages des dialogues où il est parlé de la cause et 
de la fin de toutes choses ; après quoi il ne restait 
qu’à venger Platon de tant d’ingratitude , et on l’a 
fait. Erreur malheureuse, qui rabaisse un grand 
homme et fait d’une grave question de science 
une mesquine question de rivalité personnelle. 

On l’accorde : Platon a parlé de la cause du mou- 


propriétés qui sont divines sans être démiurgiques. Aussi le 
Parménide a lieu pendant les grandes Panathénées , fête où 
l’on déployait le voile de Minerve. Ce voile retraçait la 
victoire de Minerve sur les géants, allégorie qui nous montre 
la supériorité de l’Un, de l’immatériel, de l’intelligence sur 
leurs contraires. Le Timée a lieu pendant les petites Pana- 
thénées ; ce qui montre combien l’objet du Parménide était , 
aux yeux de Platon , supérieur à celui du Timée, combien la 
doctrine de l’Un est supérieure à celle de la démiurgie. » 
Procl. T. IV, p. 3û, éd. de Paris. — Cette traduction est 
empruntée à M. Berger. ( Expos, de la doct. de Proctus. ) 

Il y a un passage du Sophiste qui semble favoriser cette 
interprétation de Proclus. Après avoir défini l’être comme on 
l’a vu plus haut par la puissance de produire ou d’éprouver 
un changement quelconque , Platon ajoute : 

« Peut-être plus tard ne penserons-nous pas de même , 
mais, en attendant, prenons ce point pour accordé. > 

Il semble donc que Platon ait en effet une seconde doc- 
trine, une doctrine supérieure dont il se réserve l’exposition. 
Et quelle peut être cette seconde doctrine , sinon la théorie 
des idées? 
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vement et de la cause finale. Il n’est personne qui 
nie sérieusement de telles choses; et nulle part 
Aristote n’accuse Platon de les avoir niées. Mais 
croire n’est pas expliquer. On croit avec sa nature; 
on explique avec son système, avec sa raison. Or, 
la nature humaine a plus d’étendue que tous les sys- 
tèmes ensemble ; la foi spontanée précède et dépasse 
la réflexion. Ainsi , au point de vue de la science , 
peu importe qu’Euclide et Platon aient parlé ou non 
de la cause finale et de la cause motrice. Ce qu’il y a 
d’incontestable , c’est qu’ils n’ont nul droit d’en par- 
ler ; que s’ils en parlent , ils sont en contradiction 
avec leurs principes , en contradiction avec eux- 
mêmes ; car, dans la doctrine de l’identité de l’un et 
de l’être, la cause et le bien sont impossibles. Aristote 
le dit à chaque page : les idées ne peuvent être des 
causes de mouvement , ce seraient plutôt des causes 
d’immobilité. Par conséquent, elles ne sont pas le 
bien des choses , car l’idée de cause est impliquée 
dans celle de bien. Donc, entre la doctrine de l’unité 
pure et celle de la cause motrice ; entre la théorie 
des idées et la théorie du bien , il faut choisir. 

Le bon sens socratique ne permettait ni à Platon 
ni à Euclide de faire un pareil choix. En général , ce 
n’est pas au profit de la logique que s’opère le pro- 
grès d’une doctrine à l’autre , mais au profit du sens 
commun et de la vérité. Les systèmes de Parménide, 
d’Euclide , de Platon sont de la même famille , 
comme fondés tous trois sur l’unité. De ces trois 
systèmes quel est le plus logique? Celui de Parmé- 
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mde. Le plus raisonnable et le plus vrai ? Celui de 
Platon. Euclide a partout la seconde place. 11 ne s’en 
tient pas à l’unité pure comme Parménide. Il ne 
parle pas comme Platon de la cause motrice et de la 
cause finale , mais seulement de cette dernière. 

Après tout , on s’explique cette contradiction , 
j’allais dire cette correction d’Euclide. Socrate , 
l’adversaire des sophistes , avait insisté sur l’unité 
et la permanence du bien moral ; c’était aux di- 
verses vertus qu’il appliquait de préférence sa mé- 
thode des définitions. D’un autre côté , dans la doc- 
trine de l’éternité de la matière du monde , c’est 
surtout comme principe d’ordft? et d’unité que le 
bien se manifeste. Euclide affirme donc que le bien 
et l’unité sont une même chose , et c’est de ce prin- 
cipe que Slilpon déduit toute sa morale. 

Or, avec le principe s’en vont toutes les consé- 
quences. Si le bien n’est pas l'unité pure; si c’est 
une cause, une cause vivante et productrice, l'im- 
passibilité n’est plus la suprême vertu du sage ; les 
passions sont des principes d’action qui ont leur im- 
portance dans l’ordre du monde. C’est par l’action 
que l’on mérite , c’est à l’action qu’il faut se prépa- 
rer, et ce n’est plus au-dessous de la brute , dans la 
pierre immobile et insensible , qu’il faut chercher 
l’idéal de l’homme. 

Hors de la sphère individuelle , mêmes résultats. 
Si le bien en soi n’est pas l’unité pure, ce que 
l’homme a de mieux à faire n’est pas de se concen- 
trer dans un égoïsme superbe décoré du nom d’iu- 
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dépendance . Il fau t se mêler à ses frères ; les encourager 
s’ils faiblissent; les soutenir s’ils défaillent; les relever 
quand ils sont à terre. Enfin, si le bien en soi n’est 
pas l’unité pure, il est d’un insensé d’affecter l’indé- 
pendance à l’égard de la cause suprême et de faire 
le brave sous la main de Dieu. Mieux vaut adorer et 
bénir sa providence qui fait de la douleur une occa- 
sion de mérite , et du mérite la condition de la ré- 
compense. 

Ëpictète, dans les fers, résumait ainsi tous les de- 
voirs de l’homme : Supporte et abstiens-toi ; formule 
héroïque mais purement négative à laquelle il man- 
quait un mot : aime. 

Au temps d’Épictète, le christianisme avait pro- 
noncé ce mot. Déjà , il réhabilitait l’esclave , il ren- 
dait à la femme sa dignité d’épouse ; il s’efforçait 
de rétablir dans les consciences et de faire triom- 
pher dans la pratique le dogme sacré et longtemps 
méconnu de la charité et de la fraternité univer- 
selles. Mais ce dogme , descendu du ciel , avait eu 
sur la terre des anlécédens. Le principal avait été 
la doctrine stoïcienne qu’il complétait. En domp- 
tant ses passions , on avait appris à aimer ses frères. 
La morale de l’impassibilité avait rendu possible 
celle du sacrifice. Le stoïcisme en élevant les âmes, 
en fortifiant les volontés , a préparé la religion du 
dévouement et de l’amour. A son tour , par son 
double précepte de l’impassibilité et de l'indépen- 
dance , l’école de Mégare a préparé le stoïcisme. 

Ce n’est pas tout. Il y avait un rapport entre Par- 
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ménide el Socrate , entre la doctrine de l’uni té de 
l’être et la méthode des définitions appliquée aux 
différens ordres de vertus. L’école de Mégare a saisi 
ce rapport ; elle l’a exprimé dans son principe que 
l’être et le bien sont l’unité , dans sa théorie des for- 
mes incorporelles et intelligibles d’où est sortie la 
théorie des idées platonicienne. Ainsi , par sa doc- 
trine, elle embrasse à la fois le passé et l’avenir. En 
résumant l’un elle a devancé l’autre ; elle est le lien 
de tout ce qui la précède avec tout ce qui la suit. 

Ajoutons que de son principe, tout incomplet 
qu’il est, elle a su tirer quelques vérités importantes : 
l’identité absolue de l’être et du bien , celle de 
Dieu avec la sagesse et l’intelligence , la nécessité 
de la raison pour la formation de la science ; enfin 
l’unité, l’identité, l’immutabilité de tout ce qui est 
vrai , de tout ce qui est bien. 

Sans doute, elle n’a pas saisi toutes ces vérités 
dans leur fécondité , dans leur plénitude. Mais ce 
n’est jamais à l’improviste qu’une grande idée des- 
cend en ce monde. Avant d’éclater , la lumière de 
la vérité comme celle du jour s’annonce de loin par 
de faibles lueurs. De vagues instincts pressent une 
multitude d’intelligences. On résume ardemment le 
passé ; on veut pénétrer et déjà l’on pénètre dans 
l’inconnu. Il y a des soupçons anticipés et des in- 
tuitions partielles. Plus tard vient la grande intuition 
du génie , car c’est au génie seul qu’appartient l’in- 
vention véritable. Mais si la voie ne lui a été frayée 
à l’avance, il s’épuise en des travaux indignes, il est 
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arrêté dans son vol, et son action, quoique divine , 
reste sans résultats 

Il y a donc pour le philosophe quelque chose 
de plus important que les grands hommes et que 
leurs découvertes. C’est le mouvement général de la 
pensée , c’est l’enchaînement d’idées d’où chaque dé- 
couverte a pris naissance. Il y a toujours à profiter 
des laborieux tâtonnemens des esprits ordinaires. 
Mais on n’apprend pas à avoir du génie , et les in- 
venteurs ne sont tels que parce qu’ils suivent des 
voies à part dont Dieu seul a le secret. Qu’on réserve 
donc pour l’homme de génie son admiration et son 
enthousiasme , mais qu’on fasse une part à ces tra- 
vailleurs de second ordre , à ces révélateurs obscurs 
que nul n’a salués à l’origine et dont presque per- 
sonne ne se souvient. 

A tous ces litres , l’école de Mégare , inconnue et 
dédaignée du plus grand nombre, nous a paru digne 
de l’intérêt des esprits sérieux. Nous serions fier 
d’avoir contribué à la faire apprécier à sa juste 
valeur. 


FIN. 
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